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माण्डूक्योपनिषद्‌ अथर्ववेदीय त्राह्मणसागके अन्तर्गत है। इसमें 
कुछ बारह मन्त्र हैं। कलेवरकी दृष्टिसे पहली दस उपनिषदोंमें यह 
सबसे छोटी है। किन्तु इसका महत्त्व किसीसे कम नहीं है । भगवान. 
गौडपादाचार्यने इसपर कारिकाएँ लिखकर इसका महत्त्व ओर भी 
बढ़ा दिया है। कारिका और शाङ्करभाष्यके सहित यह उपनिषद्‌ 
अद्वेतसिद्धान्तरसिकोंके लिये परम आद्रणीया हो गयी है । 
गौडपादीय कारिकाओंको अद्वेतसिद्धान्तका प्रथम निबन्ध कहा जा 
सकता है। उसी अ्रन्थरलके आधारपर भगवान्‌ शाङ्कराचार्यने अद्धैत- 
मन्द्रिकी स्थापना की थी । यो तो अद्देतसिद्धान्त अनादि है, किन्तु 
उसे जो साम्प्रदायिक मतवादका रूप प्राप्त हुआ है उसका प्रधान 
श्रेय आचायंप्रवर भगवान, शङ्करको है और उसका मूळ ग्रन्थ 
गोडपादीय कारिका है । 


कारिकाकार भगवान्‌ गौडपादाचायंके जीवन तथा जीवन- 

कालके विषयमै विशेष विवरण नहीं दिया जा सकता। बँगलामें 

'वेदान्तदर्शनेर इतिहास'के लेखक सामी श्रीप्रज्ञानानन्दजी सरखतीने 

उन्हे गोडदेशीय ( बंगाली ) बतलाया है । इस विषयमै वहाँ नेष्कस्य- 

सिद्धिकार भगवान्‌ खुरेश्वराचायेका यदह इलोक प्रमाणरूपसे उद्धुत 
किया गया है-- | 
` एवं गोडैद्राक्डिनः पूज्येरर्थः प्रभाषितः । | 

अज्ञानमात्रोपाधि: सन्नहमादिद्गीश्वरः | 
(४ । ४४) 
# इस प्रकार जो साक्षात्‌ भगवान्‌ ही अशानोपाधिक होकर अहड्डारादिका 
साक्षी ( जीव) हुआ है उस परमार्थ-तत्तका हमारे पूजनीय गौडदेशीय 
और द्रविडदेशीय आचारयोने वर्णन किया है । [ यहाँ गौडदेशीय आचार्य 
भीगोडपादाचार्यको कहा है ओर द्रविडदेशीय भरीशइराचार्यजीको |] | 


[ ४ ] 

भ्रीगोडपादाचार्यं भी संन्यासी ही थे । उनके शिष्य श्री- 
गोविन्दपादाचायं थे .और योविन्द्पादाचायंके शिष्य भगवान्‌ 
शङ्कराचायं थे । शाङ्करसम्प्रदायमे जो आचार्यंचन्दनात्मक मंगलाचरण 
प्रसिद्ध है उसमें आरस्भसे लेकर श्रीप्मपादाचायं आदि भगवान 
शङ्करके रिष्योपयंन्त इख सस्प्रदायके आचारयोकी शिष्य-परस्परा 
इस प्रकार बतलायी है-- 

नारायणं पक्मभवं वसिष्ठं शक्ति च तत्पुत्रपराशरं च । 

व्यासं झुकं गौडपदं महान्तं गोविन्दयोगीन्द्रमथास्य शिष्यम्‌ || 

श्रीशङ्कराचायमथास्य पद्मपादञ्च हस्तामलकं च शिष्यम्‌ । 

तं त्रोटकं वार्तिककारमन्यानस्मद्शुरून्सन्ततमानतोऽस्मि ॥% 


इससे विदित होता है कि श्रीगौडपादाचाय भगवान्‌ शुकदेच- 
जीके शिष्य थे। 

भगवान गोडपादाचारयेके ग्रन्थोमे उनकी कारिकाएँ जगत्प्रसिद्ध 
हैं । उनका एक ग्रन्थ श्रीउत्तरगीताका भाष्य भी है, जो वाणीविळास 
प्रेस श्रीरंगमसे प्रकाशित हुआ है । उस भाष्यसे उनका महान्‌ योगी 
होना सिद्ध होता है। इनके सिवा उनका रचा हुआ एक सांख्य- 
कारिकाओंका भाष्य भी प्रसिद्ध है। परन्तु वह उनका रचा है या 
नहीं--इस विषयमै विद्वानोंका मतभेद है। अस्तु, हमें तो इस समय 
उनकी कारिकाओपर ही कुछ विचार करना है । 

कारिकाओंकी रचना बडी ही उदात्त और ममंस्पशिनी है । 
उनकी गणना संसारके सवोत्कृष्ट साहित्यमें हो सकती है। यह तो 
ऊपर कहा ही जा चुका है कि चे अद्वैतसिद्धान्तकी आधारशिला ' 
हैं । जिस प्रकार श्रीमद्धरावद्वीताके. विषयम यह प्रसिद्ध है कि 
“गीता सुगीता कतंव्या किमन्यैः शास्त्रविस्तरे:” उसी प्रकार अद्वैत- 
बोधके लिये यह इढ़तापूवंक कहा जा सकता है कि एकमात्र इस 
ग्रन्थरत्नका सावधानतापूवंक किया हुआ अनुशीलन ही पर्याप्त हो 
सकता है। इसमे साधन, सिद्धान्त, परमतनिराकरण और स्वमत- 


TTR 000७) आभ्भ्ज्जिज्ज्न्ननिि्वि्वििर 
# गाङ्करसम्प्रदायमै गास्राध्ययनसे पूर्व आचार्य और शिष्यगण इस 
मंगलाचरणका उच्चारण किया करते हैं | | 


[Css 
खंस्थापन-सभीका शास्रसम्मत सयुक्तिक वर्णन किया गया है । यह 
एक ही ग्रन्थ सुसुश्नुओंको परमपद्की प्राप्ति करा सकता है । 


इस ग्रन्थमे चार प्रकरण हैं । उनमें क्रमशः २९, ३८, ४८ और 
१०० इस प्रकार कुछ २१५ कारिकाएँ हैं । पहला आगमप्रकरण है । 
इसमें सम्पूर्ण माण्डूक्योपनिषद्‌ और उसकी व्याख्याभूत कारिकाओ- 
के सिवा जगदुत्पत्तिके अनेकों प्रयोजनोंका वर्णन करके उनका 
खण्डन किया गया है। कोई भगवानकी इच्छामात्रको सृष्टिमै देतु 
मानते हैँ, कोई काळसे भूतोंकी उत्पत्ति मानते हैं, कोई भोगके लिये 
सृष्टि स्वीकार करते हैं ओर कोई क्रीडाके लिये जगतकी उत्पत्ति 
मानते हैं। इन सब पक्षांको अस्वीकार करते हुए भगवान कारिका- 
कार कहते हैं--दिवस्पेष खभावो5यमाप्तकामस्य का स्पृहा? ( १। ९ ) 
अथोत्‌ पूणेकाम भगवानको स्ृष्टिका कोई प्रयोजन नहीं है; यह तो 
उनका स्वभाव ही है अतः यह जो कुछ प्रपञ्च है बिना हुआ ही 
भाख रहा हे । परमार्थद्शियोंका इसके प्रति आदर नहीं होता । 


माण्डूक्योपनिषद्से आओंकारकी तीन मात्रा अ उ म्‌ के द्वारा 
स्थूल; सूक्ष्म और कारण शारीरके अभिमानी विश्व, तैजस और प्राश- 
का वर्णन करते हुए उनका समष्टि-अभिमानी वैश्वानर, हिरण्यगर्स 
एवं इंश्वरके साथ अभेद किया गया है । इनकी अभिव्यक्तिकी 
अवस्थाएँ क्रमशः जाग्रत्‌, खप्न और सुषुप्ति हैं तथा इनके भोग स्थूल, 
सूक्ष्म और आनन्द हैं। जाग्रदवस्थामे जीव दक्षिण नेत्रमै रहता 
है, खंप्नावस्थामें कण्ठमे और सुषुप्तिके समय हृदयमें रहता है। 
इसीका नाम प्रपञ्च है। परमार्थतत्त्व इस सबसे विलक्षण, इसमें 
अनुगत तथा इसका अधिष्ठान और साक्षी है। उसे आंकारके चतुर्थ- 
पाद अमात्र तुरीयात्मरूपसे वर्णन किया गया है । कोई भी भ्रम 
बिना अधिष्ठानके नहीं हो सकता; अतः इस प्रपञ्चञ्जमका भी कोई 
अधिष्ठान होना चाहिये | वह अधिष्ठान तुरीय ही है। तुरीय नित्य, * 
शुद्ध, शानखरूप, सवोत्मा और सवेसाक्षी हे । वह प्रकाशखरुप है; 
उसमे अन्यथाग्रहणरूप खप्त और तत्त्वाग्रहणरूप सुषुप्तिका सर्वथा 
. अभाव है | जिस समय अनादिमायासे सोया हुआ जीव जगता है 
उसी समय उसे इस अजन्मा तथा खप्त और निद्रासे रहित .अष््रेत- 


[ ६] 

तस्ब॒का बोध होता है। इसी बातको आचार्यप्रवर गोडपाद इस 

प्रकार कहते हैं-- 

अनादिमायया सुप्तो यदा जीवः प्रबुध्यते । 
अजमनिद्रमस्वप्नमद्वेतं बुध्यते तदा ॥ 

(१। १६ ) 
इस प्रकार आगमप्रकरणमे वस्तुका निर्देश कर जीव और ब्रह्म- 
की एकता तथा प्रपञ्चका मायामयत्व प्रतिपादित करते हुए चेतथ्य- 
प्रकरणमें उसीको युक्ति और उपपत्तिपूर्वंक पुष्ट किया है । वहाँ 
सबसे पहले खप्नदइयका मिथ्यात्व प्रतिपादन किया है, क्योंकि 
खप्नकी उपलब्धि देहके भीतर किसी नाडीविशेषम होती है, जिसमें 
स्थानाभावके कारण पर्वत और हाथी आदिका होना सवंथा असम्भव 
है | खप्नावस्थामे जीव देहसे बाहर जाकर खाप्न पदार्थोको देखता 
हो--यह भी सम्भव नहीं है, क्योंकि एक क्षणमै ही सेकड़ो योजन 
दूरके पदार्थ दिखायी देने लगते हैं और उस अवस्थामें जिन व्यक्तियो- 
से बह मिळता है, जाग जानेपर वे ऐसा नहीं कहते कि हमने तुम्हे 
देखा था । इसी प्रकार तरह-तरहकी युक्तियाँसे स्वप्नका मिथ्यात्व 
सिद्ध कर उससे इच्यत्वमं समानता दोनेके कारण जाग्रत्कालीन 
इच््यका भी मिथ्यात्व प्रतिपादन किया है । वहाँ यह बतलाया गया 
है कि जिस प्रकार स्वप्नावस्थामे चित्तम कल्पना किये इए पदार्थ 
असत्य और बाहर देखे जानेवाळे पदार्थ सत्य जान पड़ते हैं किन्तु 
वस्तुतः वे दोनों ही असत्य हैं उसी प्रकार जाग्रदवस्थामे भी 
मानसिक ओर इन्द्रियग्राह्य दोनों ही प्रकारके पदार्थ असत्य हैं । 
इस प्रकार जाग्रत्‌. और खप्न दोनों ही अवस्थाओंका मिथ्यात्व सिद्ध 


होनेपर यह प्रश्‍न होता है कि इन चित्तपरिकल्पित और बाह्य दृश्यांको 


देखता कौन है ? इसके उत्तरमे कारिकाकार कहते हैं-- 
कल्पयत्यात्मनात्मानमात्मा देवः स्वमायया । 
स॒ एव बुच्यते मेदानिति वेदान्तनिश्चयः || 
| (२। १२) 
इस प्रकार भगवान गोडपादाचायंके मतमै प्रपञ्चकी प्रतीति 
मायाके ही कारण है । मायाकी महिमासे ही आत्मदेच अव्यक्त 


। ७ ] 

चासनारूपसे स्थित भेद्समूहको व्यक्त करता है । यह माया न सत्‌ 
है, न असत्‌ है ओर न सदसत्‌ है; न भिन्न है, न अभिन्न है और न . 
भिन्नाभिन्न है; यह न सावयव है, न निरवयव है और न उभयरूप है । 
वस्तुतः स्वरूपविस्सृति ही माया है; अतः खरूपज्ञानसे ही उसकी 
निवुत्ति होती है। जिख प्रकार मन्द्‌ अन्धकारमै रज्जुतत्त्वका निश्चय 
न होनेपर उसमे सपे, धारा, भूच्छिद्र आदि अनेक प्रकारके विकल्प 
हो जाते हैं किन्तु रज्जुका जान होनेपर एकमात्र रज्जु ही रह जाती 
है उसी प्रकार मायामोहित जीवको ही भेदप्रपञ्चकी आन्ति हो रही 
है; मायाका पदौ इउते ही एकमात्र अखण्ड, अद्वैत वस्तु ही अवरिष्ट 
र्‌ जाती है। 

इसके आगे आचायेने प्राणात्मवाद्‌, सूतात्मचाद्‌, शुणात्मवाद, 
तत्त्वात्मचाद्‌, पादात्मवाद्‌, विषयात्मवाद्‌, लोकात्मवाद, देवात्मवाद, 
. चेदात्मचाद और यश्ञात्मवाद आदि अनेको मतवादोँका उल्लेख किया 
है । वहाँ चे कहते हैं कि लोकमें गुरु जिसको जिस भावकी शिक्षा 
दे देते है बह तन्मय भावसे उसी भावका आग्रह करने लगता है 
और अन्तमें उसे उसी भावकी प्राप्ति हो जाती है; किन्तु जो इन 
विभिन्न भावाँसे लक्षित इनके अधिष्ठानभूत अद्वितीय आत्मतस्बको 
जानता है वह निःशङ्क होकर वेदार्थकी कल्पना कर सकता है, 
अथोत्‌ इन सब भावांकी संगति लगा सकता है । वस्तुतः तो जैसे 
खम, माया और गन्धर्वंनगर होते हैं वेसा ही विकजन इस प्रपञ्चको 
देखते हैँ । तो फिर परमार्थ क्या है? इसका उत्तर आचार्यने इस 
कारिकासे दिया है-- 

न निरोधो न चोत्पत्तिर्न बद्धो न च साधकः | 
न मुमुक्षुन॑ वै सुक्त इत्येषा परमार्थता ॥ 
(२।३२) 

तात्पये यह कि एक अखण्ड चिद्धन वस्तुको छोड़कर 
उत्पत्ति, प्रलय, बद्ध, साधक, मुमुक्षु ओर सुक्त किसी भी प्रकारका 
व्यवहार नहीं है। यह तत्त्व अत्यन्त ढुदेश है, क्योंकि निरन्तर 
ब्यवहारमे ही रहनेवाले व्यावहारिक जीवकी दृष्टि इस व्यवहारातीत 
वस्तुतक पहुँचनी बहुत 'दी कठिन है। जिन वेदके पारगामी सुनि 


[ <] 


जनोंके राग, भय ओर कोधादि चिकार सवेथा निवृत्त हो गये हैं 
उन्हींको इस प्रपञ्चातीत अद्वय पद्का बोध होता है । इसका वोध 
हो. जानेपर वह महात्मा सर्वथा निद्वन्द् और निर्भय हो जाता है. 
तथा स्तुति, नमस्कार और खधाकारादि व्यवहारकोडिसे ऊँचा 
उठकर वह देह और आत्मामें ही विश्राम करनेवाला एवं यडच्छालास- 
सन्तुष्ट हो जाता है । फिर बाहर-भीतर इसी तत्वको ओतप्रोत देख 
वह तत्त्वमय हो जानेसे उसीमे रमण करता हुआ कमी तस्वच्युत : 
नहीं होता । 


इस प्रकार वेतथ्यप्रकरणमे युक्तिपू्दक ड्वेताभावका प्रतिपादन 
कर फिर आगमप्रकरणमे शास्त्रप्रमाणसे सिद्ध हुए अद्धेततत्त्वको 
युक्तिद्वारा सिद्ध करनेके लिये अल्वेतप्रकरणका आरम्भ किया 
गया है । वहाँ आरस्भमे ही यह बतलाया गया है कि “मेरा उपास्य 
अन्य है ओर मै अन्य हुँ इस प्रकारका उपासनाश्रित धम जातत्रह्म 
( कार्यत्रह्म ) में है; किन्तु उत्पत्तिसे पूचं यह सारा जगत्‌ अजन्मा 
ब्रह्म ही है । अतः कार्यत्रह्मपरायण होनेके कारण यह उपासक 
कृपणं ही है । केनोपनिषद्मे भी कई पयोयामें मन, वाणी और 
प्राणादिके साक्षीको ही ब्रह्म बतलाकर "नेदं यदिदमुपासते” इस 
चाक्यसे उपास्यका अब्रह्मत्व प्रतिपादन किया गया हे । इस प्रकार 
कार्पण्यका निर्देश कर 'अजातिसमतां गतम्‌? अर्थात्‌ समभावमें 
स्थित अजाति--अजन्मा वस्तु ही अकार्पण्य है--ऐसा कहा है । 
इसके पश्चात्‌ घटाकाशादिके दष्टान्तसे ओपाधिक भेदका उल्लेख 
करते हुए आकाशस्थानीय आत्मतत्त्वकी अनुत्पत्ति और असंगताका 
प्रतिपादन किया है। वहाँ यह बतलाया है कि जिस प्रकार एक 
घराकाशके धूम और धूलि आदिसे व्याप्त होनेपर अन्य समस्त 
घराकारा उससे विकृत नहीं होते उसी प्रकार एक जीवके सुख- 
ढुःखसे समस्त जीव सुखी या दुःखी नहीं होते; और वस्तुतः तो 
धूलि आदिसे आकाशका संसग ही नहीं होता । इसी प्रकार आत्मा- 
का भी सुख-दुःखादिसे कभी सस्पक नहीं होता । जीवके मरण, 
उत्पत्ति, गमन, आगमन और स्थिति आदिसे भी आत्मामे कोई 
चिळक्षणता नहीं होती; क्योंकि सारे संघात' खप्नके समान आत्माकी 





[ ९ ] 


मायासे ही कल्पित हैं । अतः आत्मा एक, अखण्ड, अजन्मा और 
निळेप है, इसीसे "एकमेवाद्वितीयम्‌? 'इदं सर्य यदयमात्मा” तथा 
'हितीयाङ्वै भयं भवति’ 'उद्रमन्तरं कुरुते अथ तस्य भयं भवति’ आदि 
शुतियोसे अभेददष्टिकी प्रशंसा और भेद्दष्टिकी निन्दा की गयी 
है । छान्दोग्योपनिषदूमें सत्तिका-घठ, अझिःविस्फुलिङ्ग और लोहः 
नखनिङन्तनादि इष्टान्तासे जो सृष्टिक वर्णन किया गया है वह 
जिज्ञासुकी बुद्धिम प्रपञ्चका ब्रह्मे साथ अभेद विठानेके लिये है; 
वस्तुतः प्रपञ्चभेद्‌ सिद्ध करनेके लिये नहीं है । अतः सिद्धान्त यही 
है कि जो कुछ भेद है वह व्यवहारइष्टिसे है, परमार्थतः उसकी गन्ध 
भी नहीं है। यदि वास्तविक भेद माना जाय तो परमार्थतत्त्व 
उत्पत्तिशीळ सिद्ध होगा ओर इस प्रकार परिणामी होनेके कारण 
वह नित्य नहीं हो सकता । इसके सिवा यदि विचार किया जाय 
तो न तो सङ्घस्तुका जन्म हो सकता है और न असतका ही, क्योंकि 
जो है ही उसका जन्म क्या होगा और जो शशम्टङ्गके समान 
असत्‌ है उसकी भी केसे उत्पत्ति हो सकती है । अतः यह सारा 
द्वैत मनोदञ्यमात्र है । मनके अमनीभावको प्राप्त होते ही ड्वैतकी 
तनिक भी उपलब्धि नहीं होती । 


इस प्रकार आत्मसत्यका बोध होनेपर जिस समय चित्त 
संकल्प नहीं करता उसी समय मन अमनस्ताको प्राप्त हो जाता 
है । उसका यह अग्रह निरोधजनित नहीं होता वल्कि ग्राह्य वस्तुका 
अभाव होनेके कारण होता है । इसीको ब्रह्माकारवृत्ति या वृत्ति- 
व्याप्ति भी कहते हैं । उस अवस्थाका कारिकाकारने तँतीससे लेकर 
अड्तीखवीं कारिकातक बड़ा ही मार्मिक वर्णन किया है । यही बोध- 
स्थिति है, इसीके लिये जिज्ञासुका सारा प्रयत्न होता है और इसी 
स्थितिको प्राप्त होनेपर मनुष्य कृतकृत्य होता है । कारिकाकारजें 
इसे 'अस्पशयोग' कहा है । इस अभयस्थितिसे अन्य योगिजन भय 
मानते हैं क्योकि यहाँ अहंकारका अत्यन्ताभाव होनेके कारण उन्हें 
आत्मनाश दिखायी देता है। यह योग केवल उत्तम अधिकारियाँके | 
. लिये है, जिनका इसमें प्रवेश नहीं है उनकी अभयस्थिति, दुःखक्षय, 
बोध और अश्षयशान्ति मनोनिग्रहके अधीन हैं । वह मनोनिग्रह 





| थे || 


भी बड़े घीर-घीरका काम है | उसके लिये अत्यन्त उत्साह, अनवरत 
अध्यवसाय और परम धैर्यकी आवश्यकता है । उसमे नाना प्रकारके 
विघ्न आते हैं । भगवान्‌ कारिकाकारने बयालीससे लेकर पैताळीसवीं 
कारिकातक उन विघ्रोकी निवृत्तिके उपाय बतलाये हैं। उनके 
अनुसार साधन करते-करते जब चित्त निरुद्ध हो जाता है तो बोध- 
का उद्य होता है । उस स्थितिका वर्णन आचार्यने इलोक ४६ और 
४७ में किया है। इस प्रकार अद्वेततत्त्व और उसकी उपलब्थिके 
साधनांका विवेचन कर उन्होने निम्नलिखित सछोकसे इस प्रकरणका 
उपसंद्दार करते हुए अपना सिद्धान्त स्थापित किया है-- 


न कश्चिजायते जीव: सम्भवोऽस्य न विद्यते । 
एतत्तदुत्तमं सत्यं यत्र किंचिन्न जायते ॥ 


(२४८१) + 


इसके पश्चात्‌ अलातशान्ति नामक चौथे प्रकरणम आचायंने 
अन्य मतावलम्बियोके पारस्परिक मतभेद दिखलाते हुए उन्हींकी 
युक्तियोसे उनका खण्डन किया है। 'अलात' शब्दका अर्थ उल्का या 
मसाल है । मसालको घुमानेपर अझिकी तरह-तरहकी आऊतियाँ 
दिखायी देती हैं ओर उसका घुमाना बंद करते ही उनका दिखायी 
देना बंद हो जाता है । यदि विचार किया जाय तो वस्तुतः वे 
मसालसे न तो निकलती हैं, न उसमे लीन होती है और न कहीं 
अन्यत्रसे ही उनका आना-जाना होता है । उनकी प्रतीति केवल 
मसालके स्पन्दनका ही फळ है, वस्तुतः उनकी सत्ता नहीं है । इसी 
प्रकार यह इञ्य-प्रपञ्च केवल मनके स्पन्दनके कारण प्रतीत होता है 
और मनके अमनीभावको प्राप्त होते ही न जाने कहाँ चला जाता 
है । किन्तु ये प्रपञ्चकी प्रतीति और अप्रतीति दोनो ही आन्तिजनित 
हैं; परमार्थदष्टिसे न उसकी उत्पत्ति होती है और न लय । इस 
भ्रान्तिका आधार परब्रह्म है, क्योंकि कोई भी रान्ति निराधार नहीं 
हो सकती । अतः रज्जुमे सपं अथवा शुक्तिमें रजतके समान परत्रह्म- 
मे ही इस प्रपञ्चभ्रमकी प्रतीति हो रही है । यही इस प्रकरणका 
संक्षिप्त तात्पय है । इस प्रकरणमे आचायेने सद्वाद, असद्वाद, बीजा- 


कुरसन्ततिवाद, विशानवाद एवं शून्यवाद आदि सभी बिपक्षी मर्तो- 
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का खण्डन करके अजातवादकी स्थापना की है । वे एक ही कारिकामे 
सारे पक्षांकी अनुपपत्ति दिखलाते हुए कहते है-- 


स्वतो. वा परतो वापि न किशद्चिहस्तु जायते । 
सद्रसत्सदसद्वापि न किञ्चिद्वस्तु जायते ॥ 
(४।२२) 
अथौत्‌ कोई भी वस्तु न तो अपनेसे उत्पन्न हो सकती है और 
न किसी अन्यसे ही! जो घट अभीतक तैयार नहीं हुआ उससे वही घट 
कैसे उत्पन्न होगा ? तथा तैयार हुए घरखे भी कोई अन्य घट अथवा 
पट कैसे उत्पन्न होगा ? यही नहीं, सत्‌ असत्‌ अथवा सदसत्‌-रूपसे 
भी कोई वस्तु उत्पन्न नहीं हो सकती । जो वस्तु है उसकी उत्पत्ति 
क्या होगी ओर जिसका अत्यन्ताभाव है उसकी भी कहाँसे उत्पत्ति 
होगी ? तथा जो है और नहीं मी है ऐसी तो कोई वस्तु ही होनी 
सस्मव नहीं हे । अतः किसी भी प्रकार किसी चस्तुकी उत्पत्ति सिद्ध 
नहीं होती । इसी प्रकार, कुछ आगे चलकर वे सब प्रकारके कायं- 
कारणभावकी अनुपपत्ति दिखलानेके लिये कहते हैँ-- 


नास्त्यसद्धेतुकमसत्सदसद्भेतुकं तथा । 
सञ्च सद्वेतुकं नास्ति सद्धेतुकमसत्कुतः || 
(४॥ ४०) 
अथौत्‌ न तो आकाशकुसुमादि असत्‌ कारणवाला कोई 
आकाशकुसुमादिरूप असत्‌ पदार्थ हो सकता है और न ऐसे 
असत्कारणसे कोई सद्वस्तु ही उत्पन्न हो सकती है । इसी प्रकार 
घटादि सत्पदार्थ भी किसी अन्य सत्पदार्थके कारण. नहीं हो सकते; 
फिर उनसे कोई असत्पदार्थ उत्पन्न होगा-ऐसी तो सम्भावना ही 
कहाँ दै? 
इस प्रकार अनेको युक्तियोसे जिसे जन्मके निमित्तभूत द्वैतका 
अत्यन्तामाव अनुभव हो गया है और जिसने कार्य-कारणभावशून्य 
परमार्थतस्वको जान लिया है वही सब प्रकारके शोक और संकल्पसे 
मुक्त होकर अभयपद प्राप्त करता है । उसकी स्थितिका वर्णन करते 
हुए आचार्य कहते हैँ १ 
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निवृत्तस्याप्रवृत्तस्य निश्चछा हि तदा स्थितिः | 
विषयः स हि बुद्धानां तत्साम्यमजमद्वयम्‌ | 
(४ । ८०) 
अजमनिद्रमखप्नं प्रभातं भवति स्वयम्‌ | 
सकृद्विभातो _ह्योवेष घर्मो धातुखभावतः ॥ 
(४। ८१) 
इस प्रकार उस निरालम्ब स्थितिका वणेन कर भगवान गोड- 
पादाचायं कहते हैं कि जिस-जिस घर्मका आग्रह हो जानेले वह 
सवेविशेषशून्य परमार्थतत्व अनायास ही आच्छादित हो जाता है 
ओर फिर वह पदों बड़ी कठिनतासे हटता है । इसीसे यह भगवान 
अत्यन्त दुदंशे है । इसे आच्छादित करनेवाली कौन-कौन-सी कोटियों 
हे--उनका दिग्दर्शन करानेके लिये वे कहते है-- 
अस्ति नास्त्यस्ति नास्तीति नास्ति नास्तीति वा पुनः | 
चळस्थिरोमयामावेराबृणोत्येव बालिश: || 
(४ । ८२) 
' अथात्‌ कोई कहते हैं भगवान 'है, कोई कहते हें “नहीं हे! 
किन्हींका मत है हे ओर नहीं भी दै” ओर कोई कहते हें "नहीं है 
नहीं हे इनमें अस्ति-भाव चल है, क्योंकि वह घटादि अनित्य 
पदार्थांसे विलक्षण है; नास्तिभाव स्थिर है, कारण उसमें कोई विशेषता 
नहीं है, अस्ति-नास्तिभाव ( सदसद्वाद ) उभयरूप है ओर नास्ति- 
नास्तिभाव अभावरूप हे । भगवान्‌ इन सभी भावांसे विलक्षण हैं, 
क्योंकि ये सभी व्यवहारकोटिके अन्तर्गत हैं। उस सर्वभावातीत 
भगवानको जो जानता है वही सर्वेश है--सर्वक्ष इसलिये, कि वह 
सारे प्रपश्चके अधिष्ठानको जानता है और जो अधिष्ठानको जानता 
है उसे अध्यस्तवगेकी असलियतका ज्ञान है ही। जिसे ऐसा ज्ञान 
हे. उस अद्धयब्राह्मपदमे स्थित हुए महात्माके लिये फिर कुछ भी 
कतव्य शेष नहीं रहता । उसका शम-दम आदि सास्विक व्यवहार 
भी लोकसंग्रहके लिये केवल लीलामात्र होता है। वस्तुतः उनकी 
गहनगतिका अवगाहन करनेमें कोई भी, समर्थ नहीं है। उन्हींकी 
अलोकिक स्थितिको लक्ष्यमं रखकर भगवानने श्रीमरूगवद्गैतामें 
कद्दा दै-- 


00 
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या निशा सवेभूतानां तस्यां जागर्ति संयमी । 

यस्यां जाग्रति भूतानि सा निशा पश्यतो सुनेः || 
(२।६९) 
जो संसार संसारी पुरुषोंकी दष्टिमै घुवसत्य है उसका वे 
अत्यन्ताभाव देखते हैँ और जिस अखण्ड चिद्घनसत्तामे उनकी 
अविचल स्थिति रहती है उसतक वहिदेशी अविवेकियोकी दृष्टि नहीं 
पहुँच सकती । इसीसे उनकी इष्टिमे दिन-रातका अन्तर बतलाया 

गया है। 

इस प्रकार समस्त वादियोकी कुदष्टियोंका खण्डन कर आचाये- 
ने एक अद्य अखण्ड तत्वको स्थापित किया है, ओर अन्तमें उसी- 
की वन्दना करते हुए ग्रन्थका उपसंहार किया है। वहाँ वे कहते हैं-- 


दुर्दशमतिगम्भीरमजं साम्यं विशारदम्‌ | 
बुद्ध्वा पदमनानात्वं नमस्कुर्मो यथाबलम्‌ || 

_ (४ | १०० ) 

इन कारिकाओंके द्वारा भगवान. गोडपादाचार्यने अजातवादकी 


स्थापना की है। इस सिद्धान्तको ग्रहण करनेके लिये बहुत ऊँचे 
अधिकारकी आवश्यकता है । जो सब प्रकार साधनसम्पन्न हे वे 
उच्चाधिकारी ही इसे ठीक-ठीक हृदयंगम कर सकते है । जिनके 
चित्त कुछ भी विषयप्रवण हैं वे इससे अधिक लाभ न. उठा सकंगे-- 
इतना ही नहीं, अपि तु उन्हें हानि होनेकी भी सम्भावना हे, यह 
तत्त्व अत्यन्त दुर्बोध है-ऐसा..तो स्वयं आचायंचरणने ही कह 
दिया दै--'दुदेशमतिगम्भीरम? । किन्तु जिस महाभाग महापुरुषकी 
दृष्टि इस परमतत्त्वतक पहुँच जाती है उसके लिये फिर कुछ भी 
कर्तव्य नहीं रहता । वह स्वयं जीवन्मुक्त हो जाता है ओर दूसरे 
अधिकारी पुरुषौको भी भवबन्धनसे सुक्त कर देता है । वह महासुनि 
सबका वन्दनीय है, सबका गुरु है और सभीका परम सुद्दद 
है । भगवान्‌ हमें ऐसे महापुरुषोके चरणकमलोंका आश्रय देकर . 
हमारे संसारतापसन्तप्त अन्तःकरणोको शान्ति प्रदान करे । 


छर पक 


श्रीहरिः 
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तत्सद्रह्मणे नमः 


च 
माण्ड्क्योपनिषद्‌ 
गौडपादीय कारिका, मन्त्रार्थ, ग्राङ्करमाष्य 
और भाष्या्थंसहित : 
८५०९ हक ए ७२” 
जाग्रदादित्रयोन्सुक्त जाग्रदादिमयं तथा । 
ओड्कारैकसुसंवेद्यं यत्पदं तन्नमाम्यहम्‌॥ 
"कछ" | 
. झान्तिपाट I 
ॐ भद्रं कर्णेभिः शृणुयाम देवा भद्रं पस्येमाक्षमिरयजत्राः । 
खिरैरज्गस्तुष्ट्वा६सस्तनुभिव्यशेम देवहितं यदायुः ॥ ` 
३ शान्तिः ! शान्तिः !! शान्तिः !!! - 
हे देवगण ! हम कार्नोसे कल्याणमय वचन सुनें । यज्ञकर्ममें समर्थ 
होकर नेत्रोंसे शुभ दर्शन करें तथा अपने स्थिर अङ्ग ओर शरीरोंसे स्तुति का 
करनेवाले हमळोग देवताओंके लिये हितकर आयुका भोग करें | त्रिविध | 
तापकी शान्ति हो | 
सस्ति न इन्द्रो वृद्धश्रवाः स्वस्ति नः पूषा. विश्ववेदाः । 
स्वस्ति नसताक्ष्यो अरिष्टनेमिः स्वस्ति नो बृहस्पतिर्दधातु ॥ 
इ शान्तिः | शान्तिः !! शान्तिः !!! 
महान्‌ कीर्तिमान इन्द्र हमारा कल्याण करे; परम ज्ञानवान्‌ [ अथवा 
परम धनवान्‌] पूषा हमारा कल्याण करे, जो अरिष्टों ( आपत्तियों ) के 
लिये चक्रके समान [ घातक ] है वह गरुड इमारा कल्याण करे तथा 
बृहस्पतिजी हमारा कल्याण करें । त्रिविध तापकी शान्ति हो: तत्र 
~ 





८ (| 


अाणम्ह नमकक रेण 
ED 
भाष्यकारका मङ्गलाचरण 


प्रशानांशुप्रतानेः स्थिरचरनिकरव्यापिभिव्योप्य लोकान्‌ 
भुक्त्वा भोगान्स्यविष्टान्पुनरपि धिषणोद्धासितान्कामजन्यान्‌। 
पीत्वा सवोन्विशेषान्खपिति मधुरभुङ मायया भोजयन्नो 
मायासंख्यातुरीयं परमस्रतमजं बहा यत्तन्नतोऽस्मि॥ १॥ 


जो अपनी चराचरव्यापिनी ज्ञानररिमर्योके बिस्तारसे सम्पूर्ण 


छोकोंको व्याप्त कर [ जाग्रत-अवस्थामे ] स्थूल विषयोंका भोग करनेके | 


अनन्तर फिर [ खम्नावस्थामें ] बुद्धिसे प्रकाशित वासनाजनित सम्पूण 
भोगोंका पानकर मायासे इम सत्र जीब्रोंको भोग कराता. हुआ [ स्वयं ] 
आनन्दका भोक्ता होकर शयन करता है तथा जो परम अमृत और 
अजन्मा ब्रह्म मायासे “तुरीय? ( चौथी ) संख्यावाळा है, उसे हम नमस्कार 
करते हैं ॥ १ ॥ 


यो विश्वात्मा विधिजञविषयान्‌ प्राइय भोगान्स्थविष्ठान्‌ 

पश्चाद्चान्यान्स्वमतिविमवान्‌ ज्योतिषा स्वेन सूक्ष्मान्‌ । 

सवीनेतान्पुनरपि शनेः स्वात्मनि स्थापयित्वा . 

हित्वा सवोन्विरोषान्विगतणुणगणः पात्वलो नर्तुरीयः ॥ २॥ 

जो सर्वात्मा [ जाप्रतअतरस्थामें ] झुमाशुभ कर्मजनित स्थूल भोगोंको 

भोगकर फिर [ खम्रकाठमें ] अपनी बुद्धिसे परिकल्पित सूक्ष्म विषर्योको 
[ सूर्य आदि बाह्य ज्योतियांका अभाव होनेके कारण ] अपने ही प्रकाश- 
से भोगता है और फिर धीरे-धीरे इन सभीको अपनेमें स्थापितकर सम्पूर्ण 
विशेषोंको छोड़कर निर्युणरूपसे स्थित हो जाता है, वह तुरीय परमात्मा 
हमारी रक्षा करे ॥ २ ॥ 


| — me 
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आगस-प्रकरण 
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सम्बन्धमाष्य 


ओमित्येतदक्षरमिदं सवम्‌ | 


तस्योपव्याख्यानं 
अनुवन्ध- वेदान्तार्थसारसंग्रह (| द 
मः पैदान्ताथसारसंग्रह- 

भूतमिदं प्रकरण- 


चतुष्टयमो मित्येतदश्षरमित्याद्या- 

रभ्यते। अत एव न पृथक्सम्बन्धा- 
भिधेयश्रयोजनानि वक्तव्यानि । 
यान्येव तु वेदान्ते सम्वन्धाभि- 
धेयग्रयोजनानि तान्येवेह भवितु- 
महेन्ति । तथापि प्रकरणच्या- 


चिरूयासुना संक्षेपतो वक्तव्यानि 
तत्र प्रयोजनवत्साधनामि- 


व्यञ्जकत्वेनाभिधेयसम्त्रद्ध शास्त्र 
पारम्पर्येण विशिष्टसम्बन्धाभिधेय- 


प्रयोजनवद्धवति । कि पुनस्त- 
तप्रयोजनमित्युच्यते १ रोगा- 
तेस्येव रोगनिवत्तो खस्ता । 


तथा दुःखात्मकस्यात्मनो ड्ेत- 


1३ यह अक्षर ही यहा सब 
कुछ है । उसका व्याख्यानरूप तथा 
वेदान्तार्थका सारसंग्रहभूत यह चार 
प्रकरणोंबाळा ग्रन्थ “ओमित्येतदक्षर- 
मिदम! आदि मन्त्रद्वारा आरम्भ 
किया जाता है । इसीळिये इसके 
सम्बन्ध, विषय और प्रयोजनका 
पृथक्‌ वर्णन करनेकी आवश्यकता 
नहीं है । वेदान्तशा्में जो-जो 
सम्बन्ध, विषय और प्रयोजन हुआ 
करते हैं वे ही इस ग्रन्थमें भी हो 
सकते हैं । तो भी [ व्याख्याकार 
ऐसा मानते हैं कि ] जिन्हें किसी 
प्रकरण ग्रन्थको व्याख्या करनेकी 
इच्छा हो उन्हें संक्षेपसे उनका वर्णन 
कर ही देना चाहिये-। 


तहँ, प्रयोजनसिद्विके अनुकूछ 
साधन अभिव्यक्त करनेके कारण 
अपने प्रतिपाद्य विषयसे सम्बन्ध 
रखनेवाळा शास्र परम्परासे विशिष्ट 
सम्बन्ध, विषय और प्रयोजनवाला 
हुआ करता है । अच्छा तो, [ इस 
शा्रका ] वह क्या. प्रयोजन है : 
सो बतलाया जाता है--जिस. 
प्रकार रोगी पुरुषको रोगकी निवृत्ति 
होनेपर खस्थता होती है उसी 
प्रकार दुःखामिमांनी आत्माको द्वेत- 


२२ माण्ड्क्योपनिषद्‌ 


[ गौ० का० 


ग्रपञ्चोपशमे स्वस्थता । अद्वित- 


भावः ग्रयोजनम्‌ | 
्वतप्रपञ्चस्याविद्याकृतत्वादवि- 
दया तदुपशमः स्यादिति 
ब्रह्मविद्याप्रकाशनायास्यारम्भः 
क्रियते ।“यत्र हि देतमिव भवति” 
(व्‌०उ० २। ४। १४) “यत्र 
. वान्यदिच स्सात्तत्रान्योऽन्यत्प- 
` सयेदन्योऽन्यद्विजानीयात्‌” (बू० 
उ० ४ | २३ । २१) “यत्र वास्य 
सवमात्मेवाभूत्तत्केन कं पद्ये- 
त्केन क विजानीयात्‌”( बृ० उ० 
२।४।१४.) इत्यादिश्रुतिम्यो- 
ऽस्याथेस्य सिद्धिः | 
` तत्र तावदोङ्कारनिर्णयाय प्रथमं 
ग्रकरणमागम्रधानम्‌, 
चतुष्टय- आत्मतत्त्वप्रतिपत्त्यु- 
अतिपाबाय- पायभूतम्‌ । यस्य 
: "अणः दैतप्रपअस्योपशमे- 
5द्वेतप्रतिपत्ती रज्ज्वामिव सर्पा- 
` दिविकल्पोपशमे रज्जुतत््- 
 अतिपच्तिसतस्य द्रेतस्य हेतुतो 


प्रपञ्चकी निवृत्ति होनेपर खस्थता 
मिळती है | अतः अद्वेतभाव ही इसका 
प्रयोजन है । 

देतप्रपञ्च अविद्याजनित है इस- 
लिये उसकी निवृत्ति विद्यासे ही हो 
सकती है । अतः ब्रह्मविद्याको 
प्रकाशित करनेके लिये ही इसका 
आरम्भ किया जाता है । “जहाँ 
देतके समान होता है?” “जहाँ 
मिन्नके समान हो वहीं कोई दूसरा 
दूसरेको देख सकता है अथवा दूसरा 
दूसरेको जानता है” “जहाँ इसके 
लिये सब कुछ आत्मा ही हो गया 
है वहाँ यह किसके द्वारा किसे देखे : 
और किसके द्वारा किसे जाने ?? 
इत्यादि श्रुतियोंसे इसी बातकी सिद्धि 
होती है | 

उन ( चारों प्रकरणों ) में पहला 
प्रकरण तो ओङ्कारके खरूपका निर्णय 
करनेके लिये है | वह आगम- 
( श्रुति ) प्रधान और आत्मतत्त्वकी 
प्राप्तिका उपायभूत है .। जज्जुमें 
सर्पादि विकल्पकी निवृत्ति होनेपर 
जिस प्रकार रज्जुके खरूपका ज्ञान 
हो जाता है उसी प्रकार जिस द्वेत- 
प्रपञ्चकी निवृत्ति होनेपर अद्वेत- 
बोध होता है उसी द्वेतका 


न 
| 
। 
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चैतथ्यम्नतिपादनाय द्वितीयं 
प्रकरणस्‌ । तथाह्वेतस्यापि 
वेतथ्यप्रसङ्गप्राप्तौ युक्तितस्तथा- 
त्वदशनाय ठृतीयं प्रकरणम्‌ । 
अद्वैतस्य तथात्वग्रतिपत्तिप्रतिपक्ष- 
सूतानि यानि वादान्तराण्यवैदि- 
कानि तेषामन्योन्यविरोधि- 
त्वादतथार्थेत्वेन तदुपपत्तिभिरेव 
निराकरणाय चतुर्थं प्रकरणम्‌ । 
कर्थं पुनरोङ्कारनिण॑य आत्म- 

ओक्लारस्य तच््ग्रतिपत्त्युपायत्वं 
आत्मप्रतिपत्ति- ग्रतिपद्यत इत्युच्यते 
साधनत्वम्‌ ¢ 'ओमित्येतत्‌' ) ( क्‌० 
उ० १ । २ । १५) “एतदा- 
लम्बनम्‌? (क० उ० १।२। 
१७ ) “एतद्वै सत्यकाम’ ( प्र० 
उ० ५। २ ) “ओमित्यात्मानं 
युक्षीत?? ( मेत्रयु० ६1३) 
“(ओमिति ब्रह्म? (ते० उ० 
- १।८। १) “ओङ्कार एवेदं 
संवेम्‌” ( छा? उ० | २३ | 

३ ) इत्यादिश्चुतिभ्यः। 
सपादि- 


रज्ज्वादिरिव 
द ' विकल्पस्यास्पदोञ्दय 
पबासदल, आत्मा माला ती . परमार्थः 
्प्राणादिविकर्पस्या- 


कमा 


युक्तिपूवक मिथ्यात्व प्रतिपादन कंरने- 
के लिये [ वेतथ्यनामक ] द्वितीय 
प्रकरण है । इसी प्रकार अद्वेतके भी 
मिथ्यात्वका प्रसङ्ग उपस्थित न हो 
जाय इसलिये युक्तिद्वारा उसका 
सत्यत्व प्रतिपादन करनेके छिये 
तृतीय ( अद्वैत ) प्रकरण है । तथा 
अद्वेतके सत्यत्व-निश्चयके विपक्षी 
जो अन्य अवेदिक मतान्तर हैं वे 
परस्परविरोधी होनेके कारण मिथ्या 
हैं, अतः उन्हींकी युक्तियोसे उनका 
खण्डन करनेके लिये चतुर्थ ( अलात- 
शान्ति ) प्रकरण है । | 

' ओङ्कारका निर्णय किस प्रकार 
आत्मतत्त्वकी प्रातिका उपाय होता 
है, सो अब बतलाया जाता दै-- 
४८३० यही [ वह पद ] है? “यही 
आलम्बन है?” “हे सत्यकाम | यह 
[ जो ओङ्कार है वही पर और अपर 
ब्रह्म है ]!7 “आत्माका ३ इस प्रकार 
ध्यान क्रे? १ (८3% यही ब्रह्म है? यह 
सब ओ्कार ही है” इत्यादि श्रुतियोंसे 
यही बात जानी जाती है । 

सर्पादि विकल्पकी अधिष्ठानभूत 

रञ्जु आदिके समान जिस प्रकार 
अद्वितीय आत्मा परमार्थ सत्य होने- 
पर भी प्राणादि विकल्पका आश्रय 


३ * 
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स्पदो यथा तथा सर्वोऽपि 
चाक्प्रपञ्चः ग्राणाद्यात्सविकल्प- 
विषय ओङ्कार एव । स 
चात्मखरूपमेव, तदभिधाय- 
कत्वात्‌। ओङ्कारविकारशब्दाभि- 
घेयश्व सवः प्राणादिरात्म- 
विकर्पोऽभिधानन्यतिरेकेण 

नास्ति । “वाचारम्भणं विकारो 
नामधेयम्‌’’ ( छा उ०६।१। 


४) “तदस्येदं वाचा तन्त्या 


नामभिदोमभिः सर्व सितम्‌” 
“सर्वे हीदं नामनि’ इत्यादि 


है उसी प्रकार प्राणादि विकल्पको 
विषय करनेवाला सम्पूर्ण वाग्विळास 
ओंकार ही है । ओर वह ( ओंकार ) 
आत्माका प्रतिपादन करनेवाला 
होनेसे उसका खरूप'ही है | तथा 
ऑकारके विकाररूप शाब्दोंके प्रति- 
पाद्य आत्माके विकल्परूप समस्त 
प्राणादि मी अपने प्रतिपादक शब्दोसे 
भिन्न नहीं हैं, जेसा कि "विकार 
केवळ वाणीका विलास और नाम- 
मात्र है? “उस ब्रह्मका यह सम्पूण 
जगत्‌ वाणीरूप सूत्रद्वारा नाममयी 
डोरीसे व्याप्त है!? “यह सब नाममय 
ही है?” इत्यादि श्रुतियोंसे सिद्ध 


श्रुतिभ्यः । होता है. 
अत आह-- इसीलिये कहते है--- 
३% ही सब कुछ हे 


ओमित्येतदक्षरमिद्‌^ सर्व तस्योपव्याख्यानं 


भूतं भवद्भविष्यदिति सवमोङ्टार एव । यच्चान्यः 
लिकालातीत तदप्यो्टार एव ॥ १ ॥ 


३” यह अक्षर ही सब कुछ है | यद्द जो कुछ भूत, भविष्यत्‌ और 





वतमान है उसीकी व्याख्या है; इसलिये यह सब ओंकार ही है । इसके 
सिवा जो अन्य त्रिकाळातीत वस्तु है वह भी ओंकार ही है ॥ १ ॥ 


ओमित्येतदक्षरमिदं सर्वे- | २० यह अक्षर ही सब कुछ है । 


मिति । यदि्दमर्थजातमभिघेय- | यह अभिधेय ( प्रतिपा ) रूप 
“भूतं तस्याभिधानाव्यतिरेकात्‌/ः| जितना पदार्थसमूद है वह अपने 
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अभिधानस्य चोङ्काराव्यतिरेका- 
दोङ्कार एवेदं सवम्‌ । परं च 


्रह्मासवानामिथयापायपूचंकमंच 


गम्यत इत्योङ्कार एव । 


तस्थेतस्य॒परापरत्रह्मरूपस्या- 


क्षरस्योमित्येतस्योपव्याख्यानम्‌ ; 
ब्रह्मग्रतिपत्त्युपायत्वाहह्मसमी प- 
तया विस्पष्टं प्रकथनमुपठ्याख्यानं 


प्रस्तुत वेदितव्यमिति वाक्यरेषः। 

भूतं भवद्भविष्यदिति काल- 
` त्रयपरिच्छेद्यं यत्तदप्योङ्कार 
एवोक्तन्यायतः । यज्चान्यत्त्रि- 
कालातीतं कायोधिगम्यं काला- 
परिच्छेद्यमच्याकृतादि तदः 


प्योङ्कार एव ॥ १ ॥ 


अभिधान ( प्रतिपादक ) से अभिन्न 
होनेके कारण और सम्पूर्ण अभिधान 
भी ओंकारसे अभिन्न होनेके कारण 
यह सब कुछ ओंकार ही है । पर- 
ब्रह्म भी अमिधान-अमिधेय ( बाच्य- 
वाचक ) रूप उपायके द्वारा ही 
जाना जाता है, इसलिये वह भी 
ओंकार ही है । 

यह जो परापर ब्रह्मरूप अक्षर 
ॐ है, उसका उपव्याख्यान-न्रह्मकी 
प्रातिका उपाय होनेके कारण उसके 
समीपतासे स्पष्ट कथनका नाम 
उपव्याख्यान है बही-यहाँ प्रस्तुत 
जानना चाहिये | इस वाक्यमें 
प्रस्तुतं वेदितन्यम्‌ ( प्रस्तुत जानना 
चाहिये )? यह वाक्यरोष है | 

भूत, वर्तमान और भविष्यत्‌ इन ` 
तीनों काळोंसे जो कुछ परिच्छेद्य है 
वह भी उपर्युक्त न्यायसे ओंकार ही 
है । इसके सिवा जो तीनों काळोंसे 
परे, अपने कार्यसे ही विदित होने- 
वाळा और ` काळसे अपरिच्छेद्य 
अव्याकृत आदि है वह भी ओंकार 
ही है ॥ १॥ 


लर बहिर 
ओंकारवाच्य बह्मकी सर्वात्मता ' 


अभिधानाभिधेययोरेकत्वेऽप्य 
भिधानम्राधान्येन निर्देश; कृत; 


वाचक ओर वाच्यका अभेद होने 
पर भी बाचककी प्रधानतासे ही ॐ 


ओमित्येतदश्षरमिदं सरवमित्यादि। | यह अक्षर ही सब कुछ है. 
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अभिधानम्राधान्येन निर्दिष्टस्य 
पुनरमिधेयग्राधान्येन निर्देशो- 
ऽभिधानाभिधेययोरेकत्वग्रति- 
पत्त्यथेः । इतरथा ह्यभिधान- 
तन्त्राभिधेयप्रतिपत्तिरित्यभिधे- 
यस्याभिधानत्वं गोणमित्याशङ्का 
स्यात्‌ । एकत्वप्रतिपत्तश्च प्रयो- 
जनमभिधानाभिधेययो रेकेनेव 
प्रयत्नेन युगपत््रत्रिलापयंस्त- 
ढिलक्षण॑ ब्रह्म॒ प्रतिपच्चेतेति । 
तथा च वक्ष्यति “पादा मात्रा 
मात्राश्च पादाः” ( मा० उ० ८) 
इति । तदाह-- 


इत्यादि रूपसे निर्देश किया गया 
है | वाचककी प्रधानतासे निर्दिष्ट 
वस्तुका फिर वाच्यकी प्रध्ानतासे 
किया हुआ निर्देश वाचक और 
वाच्यका एकत प्रतिपादन करनेके 
लिये है; अन्यथा वाच्यकी प्रतिपत्ति 
वाचकके अधीन होनेके कारण 
वाच्यका वाचकरूप होना गोण 
ही होगा-ऐसी आशंका हो सकती 
है । किन्तु वाच्य (ब्रह्म) और 
वाचक (ओंकार) की एकत्व- 
प्रतिपत्तिका तो यही प्रयोजन है कि 
उन दोनोंको एक ही प्रयत्नसे एक 
साथ लीन करके उनसे विलक्षण 
ब्रह्मको प्राप्त किया जाय । ऐसा ही 
“पाद ही मात्रा हैं ओर मात्रा ही 
पाद हैं? इस श्रुतिसे कहेंगे भी । 
अब वही बात कहते है 


सर्व ह्येतद्‌ ब्रह्मायमात्मा ब्रह्म सोऽयमात्मा 


चतुष्पात्‌ ॥ २ ॥ 


` यह सब ब्रह्म ही है । यह आत्मा ही ब्रह्म है| वह यह आत्मा 
चार पादों ( अंशों ) वाळा है ॥ २ ॥ 


सब ह्यत्रेति । सवे यदुक्त- 


यह सब ब्रह्म ही है । अर्थात्‌ यह 


मोङ्कारमात्रमिति तदेतट्रह्म । तच | `= जो ऑंकारमात्र कहा गया है, 


झम पराक्षाभिहित॑ प्रत्यक्षतो 


है | अबतक परोक्षरूपसे 
बतछाये हुए उस ब्रह्मको विशेषरूपसे 


विशेषेण निर्दिशति--अयमात्मा | प्रत्यक्षतया “यह आत्मा ब्रह्म है? 
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ब्रह्येति । अयसिति चतुष्पाच्वेन 
प्रविभज्यमानं प्रत्यगात्मतयाभि- 
नयेन निर्दिशति-अयमात्मेति । 
सोऽयमात्मोङ्काराभिधेयः परापर- 
रवेन व्यवस्थितश्चतुष्पात्कार्षा- 
पणवन्न गोरिवेति । त्रयाणां 
विश्वादीनां पूर्वपू्ेप्रविलापनेन 
तुरीयस्य प्रतिपत्तिरिति करण- 
साधनः पादशब्दः । तुरीयस्य 
पद्यत इति कमसाधनः पाद- 
शब्द; ॥ २॥ 


ऐसा कहकर निर्देश करते हैं | यहाँ 
“अयम्‌? शब्दद्वारा चतुष्पादरूपसे 
विभक्त किये जानेवाळे आत्माको अपने _ 
अन्तरात्मखरूपसे अभिनय ( अंगुळि- 
निर्देश ) पूर्वक "अयमात्मा ब्रह्म? ऐसा 
कहकर बतलाते हैं | ओंकार नामसे 
कहा जानेवाला तथा पर और अपर- 
रूपसे व्यवस्थित वह यह आत्मा 
कार्षापणके% समान चार पाद ( अंश ) 
वाळा है, गोके समान नहीं | विश्व 
आदि तीन पादोंमेंसे क्रमशः पूव-पूर्व- 
का ल्य करते हुए अन्तमें तुरीयत्रह्मकी 
उपलब्धि होती है । अतः पहले 
तीन पादोंमें 'पाद? शब्द करणवाच्य 
है और तुरीयमें 'जो प्राक्त किया 
जाय’ इस प्रकार कर्मवाच्य है ॥२॥ 





कथं चतुष्पात््तमित्याह- | ह 


वह किस प्रकार चार पार्दोवाला 
सो बतलाते हैं 


. आत्माका प्रथम पाद--वैश्वानर 
जागरितस्थानो बहिष्प्रज्ञः सप्ताङ्गः एकोन- 
विंशतिम्ुखः स्थूलभुग्वेधानरः प्रथमः पादः॥ ३ ॥ 


जाग्रतू-अवस्था जिस [ की अभिव्यक्ति ] का स्थान है, जो बहि:- 

रज्ञ ( बाह्य विषयोंको प्रकाशित करनेत्राडा ) सात अज्ञोंवाला, उन्नीस. 

सुखोंबाळा और स्थूळ विषयोंका भोक्ता है वह बेश्वानर पहला पाद है ॥३॥ 

# किसी देशविशेषमें प्रचलित सिक्केका नाम कार्षापण है । यह सोलह 

पणका होता है । जिस प्रकार रुपयेमें चार चवन्नी अथवा सेरमें चार पौने होते हैं 
उसी प्रकार उसमें, चार पाद'माने गये हैं । 





२८ माण्ड्रक्योपनिषद्‌ 
जागरितं स्थानमस्येति 
जागरितस्ानः । बहिष्प्रज्ञः 


खात्मच्यतिरिक्त विषये प्रज्ञा 
यस्य स बहिष्प्रज्ञो बहिर्विषयेव 
रज्ञाविद्याकृतावभासत इत्यर्थः । 
तथा सप्षाङ्गान्यस्य “तस्य ह वा 
एतस्यात्मनो वेश्वानरस्य मूर्धैव 
सुतेजाश्चक्षुर्विश्वरूपः ग्राणः 
पृथग्वत्मोत्मा संदोहो बहुलो 
वस्तिरेव रयिः ऐथिव्येब पादो” 
(छा० 3० ५। १८ | २) इत्य- 
मिहोत्रकल्पनाशेषत्वेनांहवनीयो- 
ऽश्निरस्य मुखत्वेनोक्त इत्येवं सप्ता- 
ड्रानि यस्य स सप्ताङ्ग; । 

_ तथैकोनबिशतिर्मुखान्यस्य 
बुद्धीन्द्रियाणि कर्मेन्द्रियाणि च 
दश वायवश्च ग्राणादयः पञ्च 
मनो बुद्विरिहङ्कारश्चित्तमिति 
मुखानीव मुखानि तान्युपलब्धि- 
द्वाराणीत्यथे, स एवंबिशिशे 
वैश्वानरो यथोक्तेद्वारे; शब्दा- 
दीन्स्यूलान्विषयान्थुडू इति 
स्थूलञ्जुक । विश्वेषां नराणा- 
मनेकधा नयनादेश्वानरः । 


[ गो० का० 


जाग्रत्‌-अत्स्था जिसका स्थान 
है उसे जागरितस्थान कहते हैं । 
जिसकी अपनेसे भिन्न विषयोंमें प्रज्ञा 
है उसे बहिप्प्रज्ञ कहते हैं, अर्थात्‌ 
जिसकी अविद्याकृत बुद्धि बाह्य 
विषयोंसे सम्बद्ध-सी भासती है । इसी 
प्रकार जिसके सात अङ्ग हैं अर्थात्‌ 
“इस उस वेश्वानर आत्माका युलोक 
सिर है, सूर्य नेत्र है, वायु प्राण है, 
आकारा मध्यस्थान ( देह ) है, अन्न 
( अन्नका कारणरूप जल) ही मूत्र- 
स्थान है और परथिवी ही चरण है?” इस 
श्रुतिके अनुसार अग्निहोत्रकल्पनामें 
अङ्गभूत होनेके कारण आहवनीय 


'अग्नि उसके सुखरूपसे बतलाया 
गया है | इस प्रकार जिसके सात | 


अङ्ग हैं उसे ही सप्ताङ्ग कहते हैं 


तथा जिसके उन्नीस सुख हैं, 
दरा तो ज्ञानेन्द्रिय ओर केन्द्रिय, 


पाँच प्राणादि वायु तथा भन, बुद्धि, ` 
अहङ्कार और चित्तये जिसके 


मुखके समान सुख अर्थात्‌ उपलब्घि- 
के द्वार हैं, वह ऐसे विशेषणोंवाला 


वेश्वानर उपर्युक्त द्वारोंसे शाब्द आदि . 


स्थूल विप्रयोको भोगता है इसलिये 
वह स्थूळमुक्‌ है । सम्पूर्ण नरोंको 


[ अनेक प्रकारकी योनियोंमें ] नयन | 


( वहन ) करनेके कारण वह 'वेश्वा- 
नर? कहलाता है; अथवा वह विश्व 


i ०. । `, 4७405 + १5७ < ५:७२ ७-७3 3. 3 कक २ 
डे ० i 


ET वक >. कू 


FT UT TPN FT PP 


शां० भा० ] 


आगम-प्रकरण 


२९ 


soe io oS wD Dover 220. ०६६20... «८०२२... बळ. 


यहा विश्वश्चासो नरश्चेति 
विश्वानरः । विश्वानर एव 
वैश्वानरः । सर्वेपिण्डात्मानन्य- 
त्वात्‌ स प्रथमः पादः। 
एतत्पू्ेकत्वा दुत्तरपादाधिगमस्य 
प्राथम्यसस्य। 

कथमयमात्मा ब्रह्मेति प्रत्य- 


गात्मनोऽस्य चतुष्पाच्वे प्रकृते 


द्युलोकादीनां मू्धाद्यङ्गत्वसिति । 

नेष दोषः । सवस्य प्रप- 
वैश्वानरस्य सप्ताइ-:वृस्य॒ साधिदेवि- 
त्वादि प्रतिपादने 

वेः कस्यानेनात्मना 
चतुष्पात्तस्य विवक्षितत्वात्‌ । 
एवं च सति सवंग्रपश्चोपञ्ञसे- 
न्प ग च 
ऽद्वेतसिद्विः । सवभूतखथात्मैको 
` दृष्ट! स्यात्‌ सवेभूतानि चात्मनि। 
“(रस्तु सर्वाणि भूतानि’ (६० उ० 
६ ) इत्यादिश्रुत्यर्थं उपसंहुतशचैवं 
स्यात्‌ । अन्यथा हि खदेहपरि- 
च्छिन्न एव प्रत्यगात्मा सांख्या- 
दिभिरिव दष्टः स्यात्तथा च 


( समस्त ) नरख्प है इसलिये 
विश्वानर है । .विश्वानर ही [ खार्थमें 
तद्धित अण्प्रत्यय होनेसे ] वेश्वानर 
कहलाता है | समस्त देहोंसे अभिन्न 
होनेके कारण वही पहला पाद है । 
परवती पादोंका ज्ञान पहले इसका 
ज्ञान होनेपर ही होता है, इसळिये 
यह प्रथम है | 


यङ्का-““अयमात्मा ब्रह्म” इस 
श्रुतिके अनुसार “यहाँ प्रत्यगात्माको 
चार पादोंवाला वतळानेका प्रसङ्ग 
था । उसमें युळोकादिको उसके मूर्धा 
आदि अङ्गूपसे केसे बतलाने लगे ? 


समाधान-यह कोई दोष नहीं 
है, क्योंकि इस आत्माके द्वारा ही 
अधिदेवसहित सम्पूर्ण प्रपञ्चके चतु- 
ष्पात्तका प्रतिपादन करना इष्ट है । 
ऐसा होनेपर ही सारे. प्रपञ्चके 
निषेधपूर्वक अद्वेतकी सिद्धि हो 
सकेगी । समस्त भूतोंमें स्थित एक 
आत्मा और आत्मामें सम्पूर्ण भूतोंका 
साक्षात्कार हो सकेगा और इसी 
प्रकार “जो सारे भूतोंको [ आत्मामें 
ही देखता है |” इत्यादि. श्रुतियोंके 
अर्थका उपसंहार हो सकेगा । नहीं 
तो सांख्यदशन आदिके समान 
अपने देहमें परिच्छिन्न अन्तरात्माका . 
ही दर्शन होगा । ऐसा होनेपर 


३० 


सत्यद्वैतमिति श्रुतिक्तो विशेषो 
न स्यात्‌, सांख्यादिदशेनेना- 
विशेषात्‌ । इष्यते च सर्वोपनिषदां 
सर्वास्मैक्यप्रतिपादकत्वम्‌ । अतो 
युक्तमेवास्याध्यात्मिकस्य पिण्डा- 
त्मनो झुलोकाचङ्गत्वेन विराडा- 
तमनाथिदै विकेनेकत्वमभिम्ेत्य 

ससताइत्ववचनम्‌ । “मूधो ते 
व्यपतिष्यत्‌? ( छा० उ० ५। 


१२। २ ) इत्यादिलिड्दशनाञ | 
बिराजेकत्वमुपलक्षणार्थ हिरण्य- 


गर्भाव्याकृतात्मनो; । उक्तं चेत- 
न्मधुज्नाह्मणे“यश्वायमस्यां एथिव्यां 
तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषो यथाय- 
मध्यात्मम्‌” (बृ०उ० २। ५। १) 
इत्यादि । सुषुपताव्याकृतयोस्त्वे- 
कत्वं सिद्धमेव निर्विशेषत्वात्‌ । 
एवं च सत्येतत्सि्ं भविष्यति 


मांग्डक्योपनिषद्‌ 


यायाचा SS Se न्या न्याय्य 


[ गौ० काठ 
(अद्देत है? इस श्रुतिप्रतिपादित 
विशेष भावकी सिद्धि नहीं होगी; 
क्योंकि सांख्यादि दशनोंकी अपेक्षा 
इसमें कुछ विशेषता नहीं रहेगी । 
परन्तु सम्पूर्ण उपनिषदोंको आत्माके 
एकत्वका प्रतिपादन तो इष्ट ही है । 
इसलिये इस आध्यात्मिक पिण्डास्मा- 
का द्युढोक आदिके अङ्गरूपसे आधि- 
दैविक पिण्डात्माकें साथ एकत्व 
प्रतिपादन करनेके अभिप्रायसे उस- 
का सप्ताङ्खघ प्रतिपादन उचित ही 
है । इसके सिवा [ आत्माकी व्यस्तो- 
पासनाके निन्दक ] “तेरा शिर गिर 
जाता” आदि वाक्य भी इसमें हेतु हे । 

यहाँ जो त्रिराट्के साथ एकत्व 
प्रतिपादन किया है वह हिरण्यगर्भ 
और अव्याकृतके एकत्वको उपछक्षित 
करानेके लिये है । मधुब्राह्मणमें ऐसा 
कहा मी है---“यह जो इस प्रथिवीमें 
तेजोमय एवं अमृतमय पुरुष है तथा 
यह जो अध्यात्मपुरुष है [वे दोनों 


एक हैं |” इत्यादि | कोई विशेषता | 


न रहनेके कारण सोये हुए पुरुष 
ओर अव्याकृतका एकत्व तो सिद्ध 
ही है | ऐसा होनेपर ही यह सिद्ध 
होगा कि सम्पूर्ण इतकी निवृत्ति 
होनेपर अद्वेत ही है ॥ ३॥ 


प 


सबद्वेतोपशमे चाद्वैतमिति ॥३॥ 


ae 
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| आत्माका द्वितीय पाद-तैजस | 
स्वप्रस्थानो५न्तःप्रज्ञ' सप्ताङ्ग एकोनविं शतिपुखः 
म्रविविक्तभुक्तेजसो द्वितीयः पादः ॥ ४॥ 


स्वप जिसका स्थान है तथा जो अन्त: प्रज्ञ, सात अङ्गोंवाला, उन्नीस 
सुखवाला ओर सूक्ष्म विषयोंका भोक्ता है वह तैजस [इसका] दूसरा पाद है | 


समः स्थानसस्य तेजसस्य 
सम्स्थानः । 
साधना वहिविंषयेवावभासमाना 
मच+स्पन्द्नमात्रा सती तथाभूतं 
संस्कारं मनस्याधत्ते । तन्मनस्तथा 
संस्कृतं चित्रित इव पटो बाद्य- 
साधनानपेक्षमबिद्याकामकर्ममिः 
प्यमाणं जाग्रद्वदवभासते । तथा 
चोक्तम्‌-“अस्य लोकस्य सर्वा- 
वतो मात्रामपादाय” ( बू 
उ०४। २ । ९) इति। तथा“परे 
देवे मनस्येकीभवति” ( प्र० 
उ० ४ | २) इति ग्रस्तुत्य 
“अन्रेष देवः खप्ने महिमानमनु- 
भवति” ( प्र उ० ४। ५) 
इत्याथवेणे । 


खम इस तैजसका स्थान है, 
इसलिये यह खमस्थानवाळा [ कहा 
जाता] है । अनेक साधनवती 
जाग्रत्कालीना बुद्धि मनका स्फुरण- 
मात्र होनेपर भी बाह्यविषय- 
सम्बन्धिनी-सी प्रतीत होती हुई 
मनमें वैसा ही संस्कार उत्पन्न करती 
है । चित्रित वस्रके समान इस 
प्रकारके संस्कारोसे युक्त हुआ वह 
मन अविद्या, कामना और कर्मके 
कारण बाह्यसाधनकी अपेक्षाके बिना 
ही प्रेरित होकर जाग्रत-सा 
भासने छगता है | ऐसा ही 
कहा भी है- इस सर्वसाधन- 
सम्पन्न छोकके संस्कार ग्रहण करके 
[ खम देखता है ]”? इत्यादि | तथा 
आथवणश्रुतिमें भी [ समस्त इन्द्र्या] 
“परम ( इन्द्रियादिसे उत्कृष्ट) देव 
( प्रकाशनशील ) मनमें एकरूप हो 
जाती हैं?” इस प्रकार प्रस्तावना कर 
कहा है “यहाँ--खप्नावस्थामें यह देव 
अपनी महिमाका अनुभव करता है।? 


३२ माण्डूक्योपनिषद्‌ [ गौ० का० 
००. «6२२2७, ose se PRN 
इन्द्रयापेक्ष्यान्तःखत्वान्मन-| अन्य इन्द्रियोंकी अपेक्षा मन 
अधिक अन्तःस्थ है,' खमावस्थामे 

पर्तडासनार्या च खभे प्रज्ञा अस्ये जिसकी प्रज्ञा उस (मन) की 
त्यन्तःप्रज्ञः ।विषयशुन्यायां प्रज्ञायां वासनाके अनुरूप रहती है उसे 
| . |अन्त:प्रज्ञ कहते हैं; वह अपनी | 
केवलगप्रकाशखरूपायां विषायत्वन | विषयशून्य और केवल प्रकाशखरूप | 
भवतीति तेजसः । विश्वस्य | शका विषयी ( अनुभव करनेवाळा) | 
होनेके कारण 'तैजस? कहा जाता । 

सतिषयत्वेन प्रज्ञायाः स्थूलाया | है । विश्व बाह्यविषययुक्त होता है, | 
नेट ; इसलिये जागरित अवस्थामें स्थूल प्रज्ञा 

प ब उत कऽ उसकी भोज्य है। किन्तु तैजसके लिये । 
बासनामात्रा प्रज्ञा भोज्येति | केवळ वासनामात्र प्रज्ञा भोजनीया; 
प्रविविक्तो भोग इति । समान- Fb तणका ससम ह! यच और 
अर्थ पहलेहीके समान है | यह | 
। 


मन्यत्‌ | द्वितीय;पादस्तैजस१।४। तैजस ही दूसरा पाद है ॥४॥ 


विक 1017 रचा ) 


दशनादशनवृत्त्योस्तत्वाप्रबो ध- , [तक्तज्ञानका अभावरूप ]खापा- | 
बस्थाके दर्शन ( जाग्रत्थान) और | 
लक्षणस्य स्वापस्य तुल्यत्वात्‌ | अदर्शन ( खप्तस्थान ) इन दोनों दी 


वासः हदि ृत्तियोंमें समान होनेके कारण सुषि ` 
सुघुपि सुप्त इत्यादि अवस्थाको [ उससे पृथक्‌ ] ग्रहण ` 


विशेषणम्‌ । अथ वा त्रिष्वपि | करनेके लिये 'यत्र सुप्तः? इत्यादि 


न न विशेषण दिये जाते हैं। अथवा तीनों 
स्थानेषु तत्त्वाप्रातबांधठक्षण, | ही अवस्थाओंमें तत्वका अज्ञानरूप 


` स्वापोऽविशिष्ट इति पूर्वाभ्यां निद्रा समान ही है इसलिये पहले 
दो स्थानोसे सुषुपिका विभाग 


सुषु विभजते ` करते हैं--- 





t eo 
a 
= 
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| आत्माका तृतीय पाद--आज्ञ क 
यत्र सुप्तो न कञ्चन कामं कामयते न कञ्चन 
स्वनं पश्यति तत्सुषुप्तम्‌ । सुषुप्तस्थान एकीभूतः 
प्रज्ञान एवानन्दमयो ह्यानन्दथुक्चेतो्ुखः 
प्राज्ञस्तृतीयः पादः ॥ ५॥ 


जिस अत्रस्थामें सोया हुआ पुरुष किसी भोगकी इच्छा नहीं करता 
और न कोई स्वप हो देखता है उसे सुषुप्ति कहते हैं | वह सुषुप्ति जिसका 


' स्थान है तथा जो एकभूत प्रकृष्ट ज्ञानस्वरूप होता हुआ ही आनन्दमय, 


आनन्दका भोक्ता और चेतनारूप मुखवाला है वह प्राज्ञ ही तीसरा पाद है ॥५॥ 
यत्र यसिन्थाने काले वा| जहाँ यानी जिस स्थान अथवा 

समयमें सोया हुआ पुरुष न कोई 

सम देखता ओर न किसी भोगकी 

कश्चन कामं कामयते । न हि| ही इच्छा करता है, क्योंकि सुषुप्ता- 
र वस्थामें पहली दोनों अत्रस्थाओंके 
सुषुप न्यथाग्रहणळक्षण 

सुषुप्ते पूवयारिव बण न याण प 

७ ०५ उ 
खम्रदशनं कामो वा कश्चन विद्यते | | अथवा किसी प्रकारकी कामना नहीं 
होती, वह यह सुषुप्त अवस्था 
स्यानमस्येति | = श क 


सुपो न कञ्चन स्वप्नं पश्यति न 


तदेतत्सुषुप्तं जिसका स्थान है उसे सुषुप्तस्थान 
सुपुप्तथानः । | कहते हैं । 


स्थानद्वयप्रविभक्ते मनःस्पन्दित| ` जिस प्रकार रात्रिके अन्धकारसे 
he दिन आच्छादित हो जाता है उसी 
रतजात तथारूपापरित्या- | प्रकार पूर्वोक्त दोनों स्थानोंमें विभिन्न 
; वैशतमोग्रतमि रूपसे प्रतीत होनेवाला मनका स्फुरण- 
शेनाविवेकापन्नं नेशतमोग्रस्तमि- प ्ेतसमूइ [ इस अवस्थामे] प्रपञ्च 
; आमेकीभूतमित्युच्यते सहित अपने उस (विशिष्ट) खरूप- 
वाह; सप्रपख्मेकीभूतमित् ते। का लाग न नल 
अत एव खम्जाग्रन्मनःस्पन्दनानि। हो जाता है; इसलिये इसे (एकीभूत? 
मा० उ० ३-- 
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प्रज्ञानानि घनीभूतानीव सेयमव- 
स्थाविवेकरूपत्वात्यज्ञानधन 

उच्यते । यथा रात्री नेशेन 
तमसाविभज्यमानं सर्वे घनमिव 
तहत्मज्ञानवन एव। एवशब्दान्न 
जात्यन्तर दा 


सतीत्यर्थः । 
मनसो विषयविषर्याकार- 


स्पन्दनायासदुःखाभावादानन्द- 
मय आनन्द्रायो नानन्द एव । 
अनात्यस्तिकत्वात्‌ । यथा लोके 
निरायासखितः 


भुगुच्यते, अत्यन्तानायासरूपा 


सुख्यानन्द- 


हीयं खितिरनेनानुभूयत इत्या- 
नन्दक, “एषोऽस्य परम 


[ गौ० का० 


ऐसा कहा जाता है | अतः जिस 
अवश्थामे खप्न और जाग्रतू--ये मनके 
स्फुरणरूप प्रज्ञान घनीभूत-से हो 
जाते हैं, वह यह अवस्था अविवेक- 
रूपा होनेके कारण प्रज्ञानघन कही 
जाती है । जिस प्रकार रात्रिमे 
रात्रिके अन्धकारसे पृथकस्वकी प्रतीति 
न होनेके कारण सम्पूर्ण प्रपञ्च 
घनीमूत-सा जान पड़ता है उसी 
प्रकार यह प्रज्ञानघन ही है | “एव! 
शब्द्से यह तात्पर्य है कि उस 
समय प्रज्ञानके सिवा कोई अन्य 
जाति नहीं रहती | 

मनका जो विषय और विषयी- 


खूपसे स्फुरित होनेके आयासका 


दुःख है उसका अभाव होनेके 
कारण यह आनन्दमय अर्थात्‌ 
आनन्दबहुल है; केवल आनन्दमात्र 
ही नहीं है, क्योंकि इस अवस्थामें 
आनन्दकी आत्यन्तिकता नहीं है; 
जिस प्रकार ळोकमें अनायासरूपसे 
स्थित पुरुष सुखी या आनन्द भोग 
करनेवाला कहा जाता है, उसी 


| प्रकार, क्योंकि इस अत्रस्थामं यह 


आत्मा इस अत्यन्त अनायासरूपा 
स्थितिका अनुभव करता है, इसलिये 


आनन्द? ( बृ० उ० ४ | ३ । | यह आनन्दमुक्‌ कहा जाता है; 


३२ ) इति श्रुतेः । 


जैसा कि “यह इसका परम आनन्द 
है?? इस श्रुतिसे सिद्ध होता है । 





शां० भा० ] 


आँगम-प्रकरण ३५ 


CRC. +c ME, + «ME,» < M+ < RP +. M+ + M+ + M+ ~ 


ख़मादिग्रतिबोधचेतः प्रति 
द्वारीमृतत्वाच्चेतोमुखः । बोध- 
लक्षणं वा चेतो द्वारं मुखसस्य 
माद्यागमनं प्रतीति चेतोमुख! । 


` स्ूतभविष्यज्ज्ञातृत्वं सवेविषय- 
ज्ञातृत्वमस्यैवेति प्राज्ञः । सुषु्तोऽपि 


हि भूतपूवंगत्या प्राज्ञ उच्यते । 
अथ वा प्रज्ञपिमात्रमस्येवासा- 
धारणं रूपमिति प्राज्ञः, इतरयो- 


विशिष्टमपि विज्ञानमस्ति | सोऽयं | 


्राज्ञस्तृतीयः पादः ।। ५॥ 


खपादिज्ञानरूप चेतनाके प्रति 
दवारखरूप होनेके कारण यह 
चेतोमुख है | अथवा स्वप्नादिकी 
प्राप्तिके लिये ज्ञानस्वरूप चित्त ही 
इसका द्वार यानी मुख है, इसलिये 
यह चेतोमुख है । भूत-भविष्यतूका 
तथा सम्पूर्ण विषयोंका ज्ञाता यही 
है, इसलिये यह प्राज्ञ है । 
सुषुतं होनेपर भी इसे भूतपूर्वगतिसे 
प्राज्ञः कहा जाता है | अथवा 
केवळ प्रज्ञप्ति ( ज्ञान ) मात्र इसीका 
असाधारणरूप है, इसलिये यह 
प्राज्ञ है, क्योंकि दूसरोंको ( विश्व 
ओर तैजसको ) तो विशिष्ट विज्ञान 
भी होता है | वह यह प्राज्ञ ही 
तीसरा पाद है ॥ ५ ॥ 


ठकि 
ग्राज्चका सवकारणत्व 
~ ९ ha 
एष सवेश्वर एष सवेज्ञ एषोऽन्तयाम्येष योनिः 


सवस्य प्रभवाप्ययो हि भूतानाम्‌ ॥६॥ | 
' यह सबका ईश्वर है, यह सत्रज्ञ है, यह अन्तर्यामी है और समस्त 
जीवोंकी उत्पत्ति तथा. छयका स्थान होनेके कारण यह सबका कारण 


भी है ॥ ६॥ 
एष हि स्वरूपावस्थ! सर्वेश्वर! 


` साधिदैविकस्य भेदजातस्य सवेस्ये- 


शिता नेतसाजात्यन्तरमूतो- 


अपने स्वरूपे स्थित यह (प्रज्ञ) 
ही सर्वेश्वर है, अर्थात्‌ अधिदेवके 
सहित सम्पूर्ण भेदसमूइका ईश्वर--- 
ईशन ( शासन) करनेवाला है । 


ऽन्येषामिव । “प्राणबन्धनं हि | “हे सोम्य | यह मन ( जीव ) प्राण . 
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सोम्य मनः? (छा० 3० ६ । ८ । | ( प्राणसंज्ञक ब्रह्म) रूप बन्धनवाळा 
. _ « | है” इसश्रुतिसे अन्य मतावलम्बियों- 

२) इति श्रुतेः । अयमेव हि सवस्य | के सिद्वान्तानुसार [ सवज्ञ परमेश्वर ] 
ड ९ इस प्राज्ञसे कोई विजातीय पदार्थ 
सर्वभेदावस्थो ज्ञातेत्येष सववज्ञ: । र मम सिवः हुआ 
यही सबका ज्ञाता है; इसलिये 
ह॒ सवेज्ञ है। [ अतएव] यह 
भूतानां नियन्ताप्येष एव | अत | अन्तर्यामी है अर्थात्‌ समस्त प्राणियों- 
वि के भीतर अनुप्रविष्ट होकर उनका 

एव यथोक्तं सभेदं जगत्मस्रयत | नियमन करनेवाला भी यही है । 
इसीसे पूर्वोक्त भेदके सहित सारा 
जगत्‌ उत्पन्न होता है; इसलिये यही 
सबका कारण है । क्योंकि ऐसा है 
इसलिये यही समस्त प्राणियोंका 


एषो5न्तयाम्यन्तरनुप्रविश्य सर्वेषां 


` इत्येष योनिः सबेस्थ | यत एवं 


प्रभवश्चाप्ययश्च प्रभवाप्ययो हि 


` भरूतानामेष एव ॥६॥ उत्पत्ति और ल्यस्थान भी है ॥६॥ 
47 नई हि छि 2४0 
एक ही आत्माके तीन भेद 
अन्नेते श्लोका भवन्ति-- 
इसी अर्थमें ये श्‍ढोक हैँ-- 
अत्रेतसिन्‌ यथोक्तेऽर्थं एते | यहाँ इस पूर्वोक्त अर्थमे ये र्लोक 
इलोका भवन्ति । है 


बहिष्प्रज्ञो विभुविशवो ह्यन्तःम्रज्ञ्तु तेजसः। | 
घनप्रज्ञस्तथा प्राज्ञ एक एव त्रिधा स्मृतः ॥ १॥ 


विसु विश्व बहिप्प्रज्ञ हे, तेजस अन्त:प्रज्ञ है तथा प्राज्ञ घनम्रज्ञ (प्रज्ञानघन) 
' है । इस प्रकार एक ही आत्मा तीन प्रकारसे कहा जाता है ॥ १ ॥ 


बहिष्प्रज्ञ इति । पर्यायेण | बहिप्प्रज्ञ इत्यादि । इस रछोकका 
त्रिस्थानत्वात्सोष्हमिति स्मृत्या ' तात्पर्य यह है कि क्रमशः तीन 


2110202, ९. 1. 
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प्राधान्येन द्रष्टा स्थूलानां विश्वो- 
ऽनुभूयते । “इन्धो हृ वै नामैष | अनुभव होता है । यहं जो दक्षिण 
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प्रतिसन्धानाच स्थानत्रयव्यतिरि- | स्थानोंबाछ होनेसे और भैं वही हूँ 
इस प्रकारकी स्मृतिद्वारा अनुसन्धान 

क्तत्वमेकत्वं शुद्धत्वमसङ्गत्वं च | किया जानेके कारण आत्माका तीनों 

स्थानोसे पृथक्त्व, एकत्व, शुद्धत्व 

सिद्धमित्यभिम्रायः। महामत्स्यादि और असङ्गत्व सिद्ध होता है, जैसा 

कि महामत्स्यादि दृष्टान्तका वर्णन 

इषटान्तश्रृतेः ॥ १॥ करनेवाली श्रुति# बतलाती है ॥१॥ 





विश्वादिके विभिन्न स्थान 
जागरिताबस्यायामेव विश्वा- | जाग्रत-अवस्थामें ही विश्व आदि 
दीनां त्रयाणामचुभवप्रदशनार्थोऽ- | तीनोंका अनुभव दिखळानेके लिये 
यं इलोक!--- यह इलोक कहा जाता है- - 


दक्षिणाक्षिसुखे विश्वो मनस्यन्तस्तु तैजसः । 
आकारो च हदि प्राज्ञस्रिधा देहे व्यवस्थितः ॥ २॥ 
दक्षिणनेत्ररूप द्वारमें विश्व रहता है, तेजस मनके भीतर रहता है, 


प्राज्ञ हृदयाकारामें उपलब्ध होता है । इस प्रकार यह [ एक ही आत्मा ] 
शरीरमें तीन प्रकारसे स्थित है || २ ॥ 

दक्षिणमक्ष्येवे मुखं॑ तसिन्‌| दक्षिण नेत्र ही मुख (उपलब्धिः 
का स्थान ) है; उसीमें प्रधानंतासे 
स्थूल पदार्थोके साक्षी विश्वका 





.# जिस प्रकार किसी नदीमें रहनेवाला कोई बलवान्‌ मत्स्य उसके प्रवाहसे 
विचलित न होकर उसके दोनों तटोंपर आता-जाता रहता है; किन्तु उन 
तटोसे प्रथक्‌ होनेके कारण उनके गुण-दोर्षोसे युक्त नहीं होता तथा जिस प्रकार 
कोई बड़ा पक्षी आकाशमें स्वच्छन्द्गतिसे उडता रहता है उसी प्रकार खप्न 
और जाग्रत्‌ दोनों खार्नेमिँ सञ्चार करनेवाला आत्मा एक, असङ्ग और शुद्ध है- 
ऐसा मानना उचित ही है । ( देखिये बू० उ० ४। ३ । १८, १९) ` 
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Sn ०५ जया > 
योऽयं दक्षिणेउक्षुन्पुरुष:” ( बु० 
उ० ४ | २ । २ ) इति श्रुतेः । 
इन्धो दीप्तिगुणो वेश्वानरः । 
आदित्यान्तर्गतो वैराज आत्मा 
चक्षुषि च द्रष्टेकः । 

नन्वन्यो हिरण्यगभः क्षेत्रज्ञो 


पकरर 


दक्षिणेऽक्षण्यक्ष्णोनियन्ता द्रष्टा 


चान्यो देहखामी । 

न, खतो भेदानभ्युपगमात्‌ । 
“एको देवः सवभूतेषु गूढः’? 
( $वे० उ० ६ । ११) इति 
श्रुते! । “क्षेत्रज्ञ चापि मां विद्धि 
स्वेक्षेत्रेषु भारत” ( गीता १३ । 
२ ) “अविभक्तं च भूतेषु विभक्त- 
मिव च स्थितम्‌” ( गीता १३ | 
१६ ) इतिः स्मृतेः । सर्वेषु करणे- 
ष्वविशेषेशपि दक्षिणाक्षण्युप- 
लन्धिपाटवदशनाच्तत्र विशेषेण 
निर्देशो विश्वस्य । 
चा दक्षिणाधिगतो रूपं दृष्टा नि- 
ठत सरन्मनस्यन्तः- 


माण्डूक्योपनिषद्‌ 
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नेत्रमे स्थित पुरुष है «इन्ध? नामसे 
प्रसिद्ध है??इस श्रुतिसे भी यही प्रमाणित 
होता है। दीपिगुणविशिष्ट वैश्चानरको 
इन्ध? कहते हैं । आदित्यान्तर्गत 
देराजसंज्ञक आत्मा और नेत्रोंमें स्थित 
साक्षी-ये दोनों एक ही हैं । 
ग़ङ्का-हिरण्यगर्भ अन्य है तथा 
दक्षिण नेत्रमें स्थित नेत्रेन्द्रियका 
नियन्ता और साक्षी देहका खामी 
क्षेत्रज्ञ अन्य है । [ उन दोनोंकी 
एकता केसे हो सकती है ? ] 
समाधान-नहीं [ ऐसी बात 
नहीं है ], क्योंकि'उनका खाभाविक 
मेद नहीं माना .गया, क्योंकि 
“सम्पूर्ण भूतोंमें एक ही देव छिपा 
हुआ है” इस श्रुतिसे तथा “हे भारत! 
समस्त क्षेत्रोंम क्षेत्रज्ञ मुझे ही जान? 
४८ [ वह वस्तुतः ] विभक्त न होकर 
भी विभक्तके समान स्थित है?” इत्यादि 
स्मृतियासे भी [ यही बात सिद्ध 
होती है ]। सम्पूर्ण इन्द्रियोंमें समान- 
खूपसे स्थित होनेप भी दक्षिण 
नेत्रमं उसकी उपलब्धिकी स्पष्टता 
देखनेसे वहीं विश्वका विरोषरूपसे 
निर्देश किया जाता है | 
दक्षिणनेत्रस्थित जीवात्मा रूप- 
को देखकर फिर नेत्र मूँद म्रनमें 


१. जो जागरित अवस्थामें स्थूळ पदार्थोका भोक्ता होनेके कारण इद्ध-दीस 


होता है। | मल 
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शां० सा० ] 
स्म इव तदेव वासनारूपाभि- 


व्यक्त पश्यति । यथात्र तथा 
स्वप्ने । अतो सनस्यन्तस्तु तेजसो- 
ऽपि विश्व एव । 

आकाशे च हृदि सरणाख्य- 
व्यापारोपरमे प्राज्ञ एकीभूतो 
घनप्रज्ञ एव भवति; मनोव्यापा- 
राभावात्‌ । दशनस्मरणे एव हि 
मनःस्पन्दिते; तदभावे हृद्येवा- 
विशेषेण प्राणात्मनावस्थानम्‌ । 
“प्राणो हयेवेतान्सरवान्संबुद्धक्ते” 
(छा०उ० । ३ । २) इतिश्रुते। 
तैजसो हिरण्यगर्भा मनः- 
स्थत्वात्‌ । “लिङ्गं मनः” ( बु० 
उ० ४। ४ ६) । “मनोमयोऽयं 
पुरुष!” (वृ०उ०५ | ६। १ ) 


इत्यादिश्रतिभ्यः 
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उसीका स्मरण करता हुआ वासना- 
रूपसे अभिव्यक्त उसी रूपका स्वप्नमे 
उपळञ्धकी तरह दर्शन करता है । 
जिस प्रकार इस अत्रस्थामें होता है, 
ठीक बेसा ही खप्नमें होता है। 
[ इसलिये यह जाग्रतमें खम ही है ] 
अत: मनके भीतर स्थित तेजस भी 
विश्व ही है । 

तथा स्मरणरूप व्यापारके निवृत्त 
हो जानेपर हृदयाकाशमें स्थित प्राज्ञ 
मनोव्यापारका अभाव हो जानेके 
कारण एकीभूत और घनग्रज्ञ ही 
हो जाता है | दर्शन और स्मरण ही 
मनके स्फुरण हैँ, उनका अभाव 
हो जानेप जो जीवका हृदयकें 
भीतर ही निर्विशेष ग्राणरूपसे स्थित 
होना है [ वही जाग्रतूमें सुषुप्ति है ]। 
प्राण ही इन सबको अपनेमें छीन 
कर लेता है? इस श्रुतिसे यही 
प्रमाणित होता है । मनःस्थित 


होनेके कारण तैजस ही हिरण्यगर्भ 
है ।# “[ सत्रह अवयववाला ] 
लिङ्गरूप मन” “यह पुरुष 
मनोमय है” इत्यादि श्रुतियोंसे भी 
[ तैजस और हिरण्यगर्भकी एकता 
सिद्ध होती है ] । 


# क्योकि तेजसकी उपाधि व्यष्टि मन उ उद छत उपाधि व्यष्टि मन है और हिरण्यगर्भकी समष्टि मन तथा 


' समष्टिव्यष्टिका परस्पर अभेद है । 


१, यहाँ हिरण्यगर्भको ही “पुरुषः कहा गया है । 





१०. माण्डक्योपनिषद्‌ 


le lon tn re, 


ननु व्याकृतः ग्राणः सुष॒प्ते । 
तदात्मकानि करणानि भवन्ति । 


कथमनव्याकृतता ? 
नेष दोषः, अव्याकृतस्य 


सुषौ देशकालविशेषाभा- 
प्रणानाम्‌ वात्‌ । यद्यपि ग्राणा- 
अव्याइतत्म भिमाने सति व्या- 


कृततेव प्राणस्य तथापि पिण्ड 
, परिच्छिन्नविशेषाभिमाननिरोधः 
प्राण भवतीत्यव्याकृत एव प्राणः 


सुषुसे परिच्छिन्नाभिमानवताम्‌ । 
यथा ग्राणलये परिच्छिन्ना- 


भिमानिनां प्राणोऽच्याकृतस्तथा 


ग्राणाभिमानिनोऽप्यविरोषापत्तावः 


[ गो० का० 
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शङ्का-सुषुतिमें भी प्राण तो 
व्याकृत ( विशेषभावापन्न ) ही होता 
है# तथा [ 'प्राणो होवैतान्सर्वान्संब्र- 
ङ्क्त? इस श्रुतिके अनुसार ] इन्द्रियाँ 
भी ग्राणरूप ही हो जाती हैं । फिर 
उसकी अव्याक्रतता केसे कही गयी १ 

समाघान-यह कोई दोष नहीं 
है, क्योंकि अव्याकृत पदार्थमें देश- 
काळरूप विशेष भावका अभाव होता 
है | यद्यपि [ जेसा कि स््रमावस्थामें 
होता है ] प्राणका अभिमान रहते इए 
तो उसकी व्याक्रतता है ही तथापि 
सुषु्तावस्थामें प्राणमें पिण्डपरिच्छिन्न 
विशेषका अभिमान [ अर्थात्‌ यह 
मेरे झरीरसे परिच्छिन्न प्राण है-- 
ऐसा अभिमान ] नहीं रहता; अतः 
परिच्छिन्देहाभिमानियोंके लिये भी 
उस समय वह अव्याकृत ही है । 

जिस प्रकार प्राणका ल्य [ अर्थात्‌ 
मृत्यु ] होनेपर परिच्छिन्न देहा- 
भिमानियांका प्राण अगब्याकृतरूपमें 
रहता है उसी प्रकार प्राणाभिमानियों- 
को भी ग्राणकी अविशेषता प्राप्त 


व्याकृतता समाना ग्रसवबीजात्म- | टोगेपर उसकी अव्याकृतता और 


कत्वं च तदध्यक्षभ्ैकोञ्व्याक्रता- | [ अव्याकृत और सुषि ] इन दोनों , 





-नीजरूपता वेसी ही है । अत 


# क्योकि सोये हुए पुरुषके पास बैठे हुए लोगोंको वह ऐसा ही 


दिखायी देता है । 


Shs , 
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वस्थः । परिच्छिन्नाभिमानिना- 

ति च NE 
सध्यक्षाणा च तेनेकत्वमिति 
पूर्वोक्त विशेषणमेकीभूतः प्रज्ञान- 


घन <त्याुपपत्नस्‌ । तसिन्नुक्त- 


उदर हेतुत्वाच्च । 


कथं प्राणशब्दत्वमव्याकुतस्य । 
“प्राणबन्धनं हि सोम्य मन!?? 


(छा० 3० ६। ८ । २) इति ्रृतेः। 
ननु तत्र. “सदेव सोम्य” 


( छा० उ० ६.। २। १) इति 


्रकृतं सहुह्म प्राणशब्दवाच्यम्‌ । 
नेष दोषः, बीजात्मकत्वास्यु- 
पगमात्सतः । यद्यपि 
kr प्राणशब्दवाच्यं 
बीजब्रह्म स्ट्र्ह्य 
परत्वम्‌ तत्र तथापि जीवप्रसव- 


बीजात्मकत्वमपरित्य 


` जैन प्राणशब्दत्वं सतः सच्छन्द- 


वाच्यता च। यदि हि निबीजरूपं 
विवक्षितं ब्रह्माभविष्यत्‌ “नेति 


अवस्थाआंका साक्षी - भी अव्याकृत 
अवस्थामें रहनेवाला एक ही [ चेतन 
आत्मा ] हैं । परिच्छिन्न देहोंके 
अभिमानी और उनके साक्षियोंकी 
उसके साथ एकता है; अतः [ प्राज्ञके 
लिये ] एकीभूतः प्रज्ञानघनः? आदि 
पूर्वोक्त विशेषण उचित ही हैं 
विशेषतः इसलिये भी, क्योंकि इसमें 
[ अधिदेव अव्याकृत और अध्यात्म 
्राज्ञकी एकतारूप ] उपर्युक्त हेतु 
भी विद्यमान है । 

शङ्का-किन्तु अव्याकृत 'प्राणः 
शब्द्वाच्य कैसे हुआ ? 

समाघान-“हे सोम्य ! मन 
प्राणके ही अधीन है?” इस श्रुतिके 
अनुसार । 

अङ्का-किन्तु वहाँ तो “सदेव 
सोम्यः? इस श्रुतिके अनुसार प्रसङ्ग- 
प्राप्त सद्र ही “प्राण” शब्दका 
वाच्य है । 


समाधान-वहाँ यह दोष नहीं 
हो सकता, क्योंकि [उस ग्रसन्नमें ] 
सद्रह्मकी बीजात्मकता स्वीकार की 
है | यद्यपि वहाँ “प्राण शब्दका 
वाच्य सद्रझ है तथापि जीवोंकी 
उत्पत्तिकी बीजात्मकताका.- त्याग 
न करते हुए ही उस सक्रह्ममें 
प्राणशब्दत्व और 'सत्‌? शब्दका 
वाच्यत्व माना गया है | यदि वहाँ 
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सत्‌? शब्दसे निबीजब्रह्म कहना 


नेति” (बू० उ० ४। ४। २। २, 
४।५।१५ ) “यतो वाचो 
निवत्ते” ( तै) उ० २।९ ) 
“अन्यदेव तद्विदितादथो अवि- 
दितात्‌” ( के० उ० १।३) 
इत्यवक्ष्यत्‌ “न सत्तन्नासदुच्यते” 


| (गीता १३ | १२) इति स्मरतेः । 
निर्बीजतयेव चेत्सति लीनानां 


सुघुप्तप्रलययो; पुनरुत्थानानु- 
पत्तः स्यात्‌ । सक्तानां च 
पुनरुत्पत्तप्रसङ्गः, बीजाभावा- 
विशेषात्‌ । ज्ञानदाह्मबीजाभावे च 
नानर्थः । तसात्सबीज- 
त्वाभ्युपगमेनेव सतः प्राणत्व- 


व्यपदेशः सरवश्चुतिषु च कारणत्व- 
्यपदेशः। _ 


[ गो० का० 


इष्ट हो तो उसे “यह नहीं है, 
यह नहीं है? “जहाँसे वाणी लोट 
आती है” “वह बिदितसे अन्य है 
ओर अविदितसे भी उपर है” 
इत्यादि प्रकारसे. कहा जायगा, जेसा 
कि “वह न सत्‌ कहा जाता है और 
न असत्‌? इस स्मृतिसे भी सिद्ध 
होता है । 

और यदि वहाँ [ 'सत्‌? 
रब्दसे | ब्रह्माका निर्बोजरूपसे 
ही निर्देश करना इष्ट हो तो सुषुप्त 
और प्रलय ( मरण ) अवस्थामें सतमें 
लीन हुए पुरुषोंका फिर उठना [अर्थात्‌ 
उत्पन्न होना] सम्मव नहीं होगा तथा 
मुक्त पुरुषोंके पुनः उत्पन्न होनेका 
प्रसङ्ग उपस्थित हो जायगा,# क्योंकि 
[ मुक्त और सतमें छीन हुए पुरुषोंमें ] 
बीजत्वका अभाव समान ही है। 
तथा ज्ञानसे दग्ध होनेवाले बीजका 
अभाव होनेपर ज्ञानकी व्यर्थताका 
भी प्रसङ्ग उपस्थित हो जायगा | अत: 
सद्रझकी सबीजता स्वीकार करके 
ही उसका प्राणरूपसे समस्त श्रुतियोमें 
कारणरूपसे उल्लेख किया गया है। 


# क्योंकि निर्बीज ब्रह्मे लीन हुए सुक्तांका पुनर्जन्म माना नहीं गया 


ओर यदि उस अवस्थामें भी पुनर्जन्म खीकार किया जाय तो मुक्ति हो जानेके बाद 


भी.पुनर्जन्म मानना पड़ेगा । . . 


बँ 


ls 0220. 
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( मु० उ २।१।२)। 
“सबाह्याभ्यन्तरो ह्यजः” ( प्रु० 
उ०२।१।२)। “यतो 
वाचो निवतेन्ते” ( तै० उ० २ | 
९, ) | “नेति नेति” ( बृ० उ० 
४ । ४ । २२ ) इत्यादिना बीज- 
वत््वापनयनेन  व्यपदेशः । 
तामबीजावस्यां तस्यैव प्राज्ञणन्द- 
वाच्यस्य तुरीयत्वेन देहादिसंबन्ध- 
जाग्रदादिरहितां पारमार्थिकीं 
पृथग्वक्ष्यति । चीजावस्यापि न 
किश्चिदवेदिषमित्युत्थितस्य 
प्रत्ययदशनाद्देहेडनुभूयत एवेति 
त्रिधा देहे व्यवस्थित इत्युच्यते ।२। 


आगस-प्रकरण ४२३. 
i i i i wi “वया दाया ज्यास, 


अत एव “अक्षरात्परत! परः”? | 


इसीलिये “वह पर अक्षरसे भी 
पर है” “बह बाह्य ( कार्य ) और 
अभ्यन्तर ( कारण ) के सहित 
[ उनका अधिष्ठान होनेके कारण ] 
अजन्मा है” “जहाँसे वाणी लौट 
आती है? “यह नहीं है यह नहीं 
है” इत्यादि श्रुतियोंद्वारा शुद्ध ब्रह्मका 
निर्देश बीजवत्त्का निरास करके 
ही किया गया है | उस राज्ञ? 
शब्दवाच्य जीवकी, देहादिसम्बन्ध 
तथा जाग्रत्‌ आदि अवस्थासे रहित, 
उस पारमार्थिकी अबीजावस्थाका 
तुरीयरूपसे अलग वर्णन करेंगे। 
बीजावस्थामें भी जाग्रत्‌ होनेपर 'मुझे 
कुछ भी पता नहीं रहा? ऐसी प्रतीति 


' | देखनेसे शरीरमै अनुभव होती ही 


है । इसीसे “वह देहमें तीन प्रकारसे 
स्थित है? ऐसा कहा गया है ॥२॥ 


ot 
विश्वादिका त्रिविध मोग 
विश्वो हि स्थूलसुङनित्यं तेजसः प्रविविक्तसुक्‌ । 
आनन्दसुक्तथा प्राज्ञस्त्रिधा भोगं निबोधत ॥३॥ 
विश्व सवदा स्थूल पदार्थाको ही भोगनेवाला है, तेजस सूक्ष्म पदार्थों- , 
का भोक्ता है तथा प्राज्ञ आनन्दको भोगनेवाला है; इस प्रकार इनका 


तीन तरहका भोग जानो || ३ ॥ 


स्थूलं तर्पयते विश्वं प्रविविक्तं ठु तैजसम्‌ । 
आनन्दश्च तथा प्राज्ञं त्रिधा तृप्ति निबोधत ॥४॥. 
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स्थूल पदार्थ विश्वको तृप्त करता है, सूक्ष्म तैजसकी तृप्ति करने- 
वाला है तथा आनन्द प्राज्ञकी, इस प्रकार इनकी तृप्ति भी तीन तरहकी 





समझो ॥ ४ ॥ 
उक्तार्थो $लोको ॥ ३-४॥ इन दोनों छोकोंका अर्थ कहा 
जा चुका है ॥ ३-४ ॥ 
त्रिविध मोक्ता और भोग्यके ज्ञानका फल 


त्रिषु धामसु यङ्घोज्यं भोक्ता यश्च प्रकीर्तितः । 

वेदेतदुभयं यस्तु स सुज्ञानो न लिप्यते ॥५॥ 

[ जाग्रत्‌, खप्न और सुधुपि--इन ] तीनों स्थानोंमें जो भोज्य और 
भोक्ता बतलाये गये हैँ--इन दोनोंको जो जानता है, वह [ भोगोंको ] 
भोगते इए भी उनसे लिप्त नहीं होता || ५॥ 


त्रिषु धामसु' जाग्रदादिषु 
स्थूलप्रविविक्तानन्दा्यं भोज्य- 
मेक त्रिधामूतम्‌ । यश्च विश्व- 
तैजसम्राज्ञाख्यो भोक्तेकः सो5ह- 
मित्येकत्वेन प्रतिसन्थानादृद्रष्टु- 
त्वाविरोषांच प्रकीर्तित;; यो वेदै- 
तदुभयं . ओज्यभोक्ततयानेकधा 
भिन्नं स भुञ्जानो न लिप्यते; 


भाज्यत्वात्‌ । नहि यस्य यो विषय; 


क 


जाग्रत्‌ आदि तीन श्थानोंमें जो 
स्थूळ, सूक्ष्म और आनन्दसंज्ञक तीन 
भेदोंमें बैंटा हुआ एक ही भोज्य है 
और 'वह मैं हूँ? इस प्रकार एकरूपसे 
अनुसन्धान किये जाने तथा दरष्ट्त्वमें. 
कोई विशेषता न होनेके कारण 
विश्व, तेजस और प्राज्ननामक जो 
एक ही भोक्ता बतलाया गया है-- 
इस प्रकार भोज्य ओर भोक्तारूपसे 
अनेक प्रकार विभिन्न हुए इन दोनों 
( भोक्ता और भोज्य) को जो जानता 


है.वह भोगता हुआ भी लिप्त नहीं ' 


होता, क्योंकि समस्त भोज्य एक ही. 
भोक्ताका भोग है । जेसे अग्नि अपने 
विषय काष्ठादिको जलाकर [ न्यूना- 
धिक नहीं होता अपने खरूपमें 
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ह्यशिः स्वविषयं दग्ध्वा काष्ठादि 
तडत्‌ ॥ ५॥ 


जिसका जो विषय होता है वह उस: 
विषयकें कारण हास अथवा वृद्धिको 
प्राप्त नहीं होता | ५ ॥ 





प्राण ही सबकी सृष्टि करता हे 
प्रभवः सर्वभावानां सतामिति विनिश्चयः । 
सव॑ जनयति प्राणशचेतोऽशून्पुरुषः पृथक ॥६॥. 


यह सुनिश्चित वात है कि जो पदार्थ विद्यमान होते हैं उन्हीं 
सबको उत्पत्ति हुआ करती हे । बीजात्मक प्राण ही सबकी उत्पत्ति 
करता है और चेतनात्मक पुरुष चैतन्यके आभासभूत जीवोंको अळग- 


अलग प्रकट करता है ॥ ६ || 

सतां विद्यमानानां स्वेनाविद्या- 
कृतनामरूपमायाखरूपेण सवे- 
भावानां विश्वतेजसम्राज्ञभेदानां 
प्रभव उत्पत्तिः | वक्ष्यति च-- 
“वन्ध्यापुत्रो न तरवेन मायया 
वापि जायते” इति । यदि 
ह्यसतामेव जन्म॒ स्याहहझणो- 
5व्यबहायस्य ग्रहणद्वाराभावाद- 
सस्तग्रसङ्गः । दष्टं च रज्जुसर्पादी- 
नामविद्याकतमायाबीजोत्पन्नानां 
रज्ज्वाद्यात्मना सत्तम्‌ | न हि 


` निरास्पदा ज्जुसर्पसृगतृष्णि- 


कादयः क्रचिदुपलम्यन्ते 


सत्‌ अर्थात्‌ अपने अविद्याकृत 
नामरूपात्मक मायिक खरूपसे 
विद्यमान विश्व, तैजस और प्राज्ञ 
भेदवाळे सम्पूर्ण पदार्थोंकी उत्पत्ति 
हुआ करती है । आगे (प्रक० ३ का० 
२८ में ) यह कहेंगे भी कि “वन्ध्यापुत्र 
नतो वस्तुतः और न मायासे ही उत्पन्न 
होता है |? यदि असत्‌ (खरूपसे . 
अविद्यमान) पदार्थोकी ही उत्पत्ति 
हुआ करती तो अब्यबहार्य ब्रह्मको 
ग्रहण करनेका कोई मार्ग न रहनेसे 
उसकी असत्ताका प्रसद्ध उपस्थित 
हो जाता । अविद्याकृत मायामय 
बीजसे उत्पन्न हुए रज्जुसर्पादिकी भी 
रज्जु आदिरूपसे सत्ता देखी गयी है। 


१ 
त 4 
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केनचित्‌ । यथा रञ्ज्चां 
प्राक्सर्पोत्पत्ते रज्ज्वात्मना सर्प; 
सन्नेवासीत, एवं सवेभावा- 
नामुत्पत्ते; प्राक्ग्राणबीजात्मनेव 
सत्त्वम्‌ । इत्यतः श्रुतिरपि वक्ति- 
“ब्रह्मेवेदम!? (सु०उ०२।२।११ ) 
“आत्मैवेदमग्र आसीत्‌” (वृ०उ० 
१।४। १) इति | 


सवं जनयति प्राणश्रेतों- 


ऽशूनंशव इव रवेश्रिदात्मकस्य 


पुरुषस्य चेतोरूपा जलाकसमाः 
पाज्ञतैजसविश्वमेदेन देवतिय- 
गादिदेहमेदेष विभाव्यमाना- 
श्रेतों5शवो ये तान्पुरुषः प॒थम्विषय 
भावविलक्षणानम्निविस्फुलिङ्गवत्‌ 
सलक्षणाञ्जलाकवच्च जीवलक्षुणां- 
 ्त्वितरान्‌ स्वभावान्‌ प्राणो 
बीजात्मा जनयति “यथोण- 
नाभिः”'(सु० 3० १।१ ।७)“यथा- 
ग्रे! क्षुद्रा विस्फुलिङ्गाः” (बृ० उ० 
२।१।२० ) इत्यादिश्रुतेः ॥६॥ 


किसी भी पुरुषने निराश्रय रज्जुसर्प 
अथवा मृगतृष्णा आदि कमी नहीं 
देखे । जिस प्रकार सर्पकी उत्पत्तिसे 
पूर्व वह रज्जुमें रज्जुरूपसे सत्‌ ही 
था उसी प्रकार समस्त पदार्थ अपनी 
उत्पत्तिसे पूर्व प्राणात्मक बीजरूपसे 
सत्‌ ही थे । इसीसे श्रुति भी कहती 
है---८यह ब्रह्म ही है? ८पहले यह 
आत्मा ही था?” इत्यादि । 


सब पदार्थोको [ बीजरूप ] प्राण 
ही उत्पन्न करता है। तथा जो 
जलमें प्रतिबिम्बित सूर्यके समान 
देव, मनुष्य और तिर्यंगादि विभिन्न 
शरीरोंमे प्राज्ञ, तैजस एवं विश्वरूपसे 
भासमान चिदात्मक पुरुषके 
किरणरूप चिदाभास हैं, उन. 
विषयभावसे विलक्षण तथा अझ्निकी 
चिनगारी और जलमें प्रतिबिम्बित 
सूर्यके समान सजातीय जीवोंको 
पुरुष अळा ही उत्पन्न करता है । 
उनके सिवा अन्य समस्त पदार्थॉ- 
को बीजात्मक प्राण उत्पन्न करता है, 
जेसा कि “जिस प्रकार मकड़ी 
[ जाळा बनाती है ] तथा “जैसे: 
अग्निसे ` छोटी-छोटी चिनगारियाँ. 
निकलती हैं? इत्यादि श्रुतियांसे 
सिद्ध होता है ॥ ६ ॥ 


5 es 
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सृष्टिके विषयमे मिच-मिच विकल्प 
विभूति प्रसवं त्वन्ये मन्यन्ते सृष्टिचिन्तकाः । 


खप्नमायासरूपेति 


सृष्टिरन्येबिकल्पिता ॥ ७॥ 


सुष्टिके विषयमें विचार करनेवाले दूसरे लोग भगवानकी विभूतिको 
ही जगतूकी उत्पत्ति मानते हैं तथा दूसरे लोगोंद्वारा यह सृष्टि खभ और 


मायाके समान मानी गयी है || ७॥ 
विभूतिविस्तार इश्वरस्य सृष्टि- 


रिति सृष्टिचिन्तका मन्यन्ते न 
तु परमार्थचिन्तकानां सृष्टावाद्र 
इत्यथे; । “इन्द्रो मायाभिः पुरुरूप 
ईयते” ( बू उ० २।५। १९) 
इति श्रुतेः । न हि मायाविनं 
सत्रमाकाश निक्षिप्य तेन 
सायुधमारुह्य चक्षुगोचरतामतीत्य 
युद्धेन खण्डश्र्छिन्नं पतितं 
पुनरुत्थितं च पश्यतां तत्कृत 
मायादिसतत्तचिन्तायामादरो 

भवति । तथैवायं मायाविनः सन्नः 


्रसारणसमः सुधुपखमादित्रिका- 


सस्तदारूढमायाविसमश्च॒ तत्स्य; 


यह सृष्टि ईश्वरकी विभूति यानी 
उसका विस्तार है--ऐसा सृष्टिके 
विषयमै विचार करनेवाले लोग मानते 
हैँ । तात्पर्यं यह है कि परमार्थ- 
चिन्तन करनेवालांका सृष्टिके विषयमें 
आदर नहीं होता; जैसा कि "इन्द्र 
(परमात्मा) मायासे अनेक रूपवाला 
हो जाता है” इस श्रृतिसे सिद्ध 
होता है, [ केवल बहिर्मुख पुरुष ही 
उसकी उत्पत्तिके विषयमै तरह- 
तरहकी कल्पना किया करते हैं | । 
आकारामें ` सूत . फंककर . उसपर 
शख्रोंसहित आरूढ़ हो नेत्रेन्द्रियकी 
पहुँचसे परे जाकर युद्वके द्वारा 
अनेकों टुकड़ोंमें विभक्त होकर गिरे 
हुए मायावीको पुनः उठता देखने- . 
वाळे पुरुषांको उसकी रची हुई माया 
आदिके खरूपके चिन्तनमें आदर 
नहीं होता । उस मायावीके सूत्र- 
विस्तारके समान ही ये सुषुप्ति एवं 
खमादिके विकास हैं; तथा उस 
(सूत्र) पर चढ़े हुए मायावीके 


समान ही उन (सुषि आदि | | 
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प्राज्ञतेजसादि! | सत्रतदारूढाभ्या- | 


मन्यः परमार्थमायावी स एव 
भूमिष्ठो मायाच्छनो5४यमान एव 
सितो यथा तथा तुरीयाख्यं 
परमार्थेतत्त्वस्‌ । अतस्तचिन्ताया- 
मेवादरो युमुक्षूणामार्याणा न 
निष्प्रयोजनायां सृष्टावादर इत्यतः 
सृष्टिचिन्तकानामेवेते विकल्पा 


इत्याह खप्नमायासरूपेति । 


खम्मरूपा मायासरूपा चेति ॥७॥ 





[ गो० का० 


अवस्थाओं ) में स्थित प्राज्ञ एवं 
तेजस आदि हैं | किन्तु वास्तविक 
मायावी तो सूत्र और उसपर चढ़े 
हुए मायावीसे. भिन्न है और वही 
~ ~ 

जसे भायासे आच्छादित रहनेके 
कारण दिखलायी न देता हुआ ही 


पुथिवीपर स्थित रहता है वेसा ही 


तुरीयसंज्ञक परमार्थ तत्त्व भी है । 
अतः मोक्षकामी आये पुरुषोंका उसी- 
के चिन्तनमें आदर होता है । 
प्रयोजनहीन सृष्टिमें उनका आदर 
नहीं होता | अतः ये सब विकल्प 
सृष्टिका चिन्तन करनेवालोंके ही 
हैं; इसीसे कहा है-“खप्तमायासरूपां 
इति? अर्थात्‌ [ दूसरे इसे ] खप्नरूपा 
और मायारूपा [ बतळाते हैं | ॥७॥ 


छि निति 


इच्छामात्रं प्रभोः सृष्टिरिति सृष्टौ विनिश्चिताः । 


कालात्मसूति भूतानां मन्यन्ते काळचिन्तकाः ॥ ८ ॥ 

कोई-कोई सृष्टिके विषयमें ऐसा निश्चय रखते हैं कि 'प्रभुकी इच्छा 
ही सृष्टि है ।? तथा काळके विषयमें विचार करनेवाले [ ज्योतिषी लोग ] 
काळसे ही जीवोंकी उत्पत्ति मानते हैं ॥ ८ || | 


इच्छामात्रं प्रभोः सत्यसंकल्प- 


त्वात्सृष्टिषेटादिः संकल्पनामात्रं 


भगवान्‌ सत्यसंकल्प हैं; अतः 
घटादिकी सृष्टि प्रभुका संकल्पमात्र 
है---उनके संकल्पसे भिन्न नहीं है । 


न संकल्पनातिरिक्तम्‌ । कालादेव | तथा कोईकोई “सृष्टि कालहीसे इई 


सृष्टिरिति केचित्‌ ॥ ८ ॥ 


है? ऐसा कहते हैं ॥ ८॥ 


० 
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भोगाथ॑ सृष्टिरित्यन्ये क्रीडार्थमिति चापरे । 
_ देवस्येष स्वभावोऽयमा्तकामस्य का स्पृहा ॥ ६ ॥ 
कुछ लोग “सृष्टि भोगके लिये है? ऐसा मानते हैं और कुछ 'क्रीडाके 
लिये है? ऐसा समझते हैं । [ परन्तु वास्तवमें तो ] यह भगवानका खमात्र 

ही है क्योंकि पूणेकामको इच्छा ही क्या हो सकती है ? ॥ ९ ॥ 

भोगार्थ क्रीडाथमिति चान्ये | दूसरे लोग सृष्टिको 'यह भोगार्थ 
अथवा क्रीडार्थ है?-ऐसा मानते हैं । 
‹देवस्यैष खभावोऽयम्‌? इस वाक्यसे 


दूषणं देवस्यैप खभावोऽयमिति | देवके स्वभावपक्षका आश्रय लेकर 


इन दोनों पक्षोंको दोषयुक्त बतळाते 
ढ्व्स्य स्व्रभानपक्षसाश्रत्य, सचषा हें । अथवा “आप्तकामस्य का स्पृहा! 


सृष्टि मन्यन्ते । अनयो; पक्षयो- 


वा पक्षाणामाप्तकामस्य का सपृहेति|| पद चौथा पाद सभी पक्षोको दोष- 
युक्त - बतढानेत्राला है; क्योंकि 


न हि रज्ज्वादीनामविद्याखभाव- | अविद्यारूप अपने खमावके बिना 


व्यतिरे तात रज्जु आदिका सर्पादिकी अभिव्यक्ति- 
कण स्‌ सत में कारणत्व नहीं बतलाया जा 


कारणं शक्यं वक्तुम्‌ ॥९॥ | सकता ॥ ९ || 
Co 
चतुर्थ पादका विबरण 

चतुर्थः पादः क्रमग्राप्तो वक्तव्य , अब क्रमसे प्राप्त हुआ चौथा 
पाद भी बतलाना है, अतः यही 
बात “नान्तःप्रज्ञम्‌? इत्यादि मन्त्रसे 
कहते हैं | वह ( चौथा पाद ) 
सम्पूर्ण शब्दग्रवृत्तिके निमित्तसे रहित 
सवंशब्दम्रवृत्तिनिमित्तशन्यत्वा- है, अतः शब्दसे उसका वर्णन नहीं 
| किया जा सकता । इसलिये श्रुति 


स्य शब्दानभिधेयत्वमिति। [ अन्तःप्रज्तत्व आदि ] विशेष भावका 
मा० 3० ४--- 


इत्याह--नान्त!प्रज्ञभित्यादिना । 
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विशेषग्नतिषेधेने च तुरीयं 
निर्दिदिक्षति । 
... शू्यमेव तहि तत्‌ । 


नः  मिथ्याविकस्पस्य 
निनिभित्तत्वानुपपत्तेः | न हि 
रजतसपपुरुषमृगतृष्णिकादिवि- 

कल्पा; शुक्तिकारज्जुथाणूषरादि- 
व्यतिरेकेणावस्त्वास्पदाः शक्याः 
कल्पयितुम्ं। 

` एवंतहिं प्राणादिसर्वविकल्पा- 


'स्पदत्वातुरीयस्य शन्दवाच्यत्वम्‌ 


इति न ग्रतिषेधैः ्रत्याय्यत्वस्‌ । 


उद्काधारादेरिब घटादे; । 

न; प्राणादिविकल्पस्यासत्त्वा- 
च्छुक्तिकादिष्विव रजतादेः । 
न हि सदसतोः सम्बन्धः- शब्द- 
ग्रवृत्तिनिमित्तमागवस्तुत्वात । 
नापि प्रमाणान्तरविषयत्वं खरूपेण 
अवादिचत्‌; आत्मनो निरुपाधि- 
कत्वात्‌। गवादिवन्नापि जाति- 


प्रतिषेध करके ही उस तुरीयका 
निर्देश करनेमें प्रवृत्त होती है । 

पूव ०-तब तो वह शून्यरूप ही 
हुआ | 

सिद्धान्ती-नहीं; क्योंकि मिथ्या 
विकल्पका बिना किसी निमित्तके 
होना सम्भव नहीं हे | चाँदी, सर्प, 
पुरुष और मृगतृष्णा आदि विकल्प 
[ क्रमशः ] सीपी, रस्सी, टूँठ और 
ऊसर आदिके बिना निराश्रय ही 
कल्पना नहीं किये जा सकते । 

पर्व०-यदि ऐसी बात है तब 
तो प्राणादि सम्पूर्ण विकल्पका 
आश्रय होनेके कारण बह तुरीय 
शब्दका वाच्य सिद्ध होता है; जळके 
आधारभूत घट आदिके समान 
[अन्त;प्रज्ञत्वादिके] प्रतिषेधद्वारा उस- 
की प्रतीति नहीं करायी जा सकती । 

सिद्ान्ती-ऐसी बात नहीं है; 
क्योंकि शुक्ति आदिमें प्रतीत होने- 
वाळी चाँदी आदिके समान प्राणादि 
विकल्प असद्रूप है । तथा सतू और 
असतूका सम्बन्ध अवस्तुरूप होनेके 
कारण इाब्दकी प्रवृत्तिका हेतु नहीं 
हो सकता; औरं न गौ आदिके 
समान वह खरूपसे किसी अन्य 
प्रमाणका ही विषय हो सकता है, 
क्योंकि आत्मा उपाधिरहित है । 


इसी प्रकार अद्वितीयरूप होनेके 
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मतत्वमड्ितीयत्वेन सामान्य- 


विशेषाभावात्‌ । नापि क्रियावत्त्वं 
पाचकादिवदविक्रियत्यात्‌ । 
नापि गुणवत्त्वं नीलादिव- 
न्निगुणत्वात्‌ । अतो नाभिधानेन 
निर्देशमहेति । 

शशविपाणादिसमत्वान्निरथ- 
कत्वं तहिं । 


न; आत्मत्वावरमे तुरीथ- 
स्यानात्मतृष्णाच्या- 
वृत्तिहेतुत्वाच्छुक्ति- 
कावगम इव रजत- 
तृष्णायाः । न हि तुरीयस्यात्म- 
त्वावगमे सत्यविद्यातृष्णादिदो- 
षाणां सम्भवोऽस्ति। न च तुरीयस्या 
त्मत्वानवगमे कारणमस्ति; सर्वो- 
पनिषदां तादर्थ्यनोपक्षयात्‌ । 
“तत्तमसि!' (छा ०उ०६॥८॥१६ ) 
“अयमात्मा ब्रह्म” (बू: उ० २ | 
५ | १९ )। “तत्सत्यं स 
आत्मा” (छा० उ० ६ | ८। १६) 
“य॒त्साक्षादपरोक्षाहुहझ” ( वृ० 
उ० ३ ।४। १ )। "सबाह्या- 
स्यन्तरो ह्यजः”? ( मु० उ० २। 


 तुरीयावगमस्य 
सार्थकत्वम्‌ 





कारण सामान्य अथवा विशेष भाव- 
का अभाव होनेसे उसमें गौ आदिके 
समान जातिमत्त्व भी नहीं है । और 
न अविकारी होनेके कारण उसमें 
पाचकादिके समान क्रियावत्त्व तथा 
निगुंण होनेके कारण नीळता आदि- 
के समान गुणवत्त्व ही है | इसलिये 
उसका किसी भी नामसे निर्देश 
नहीं किया जा सकता । 


पूर्व०-तब तो शशश्चङ्गादिके 
समान [ असद्रूप होनेके कारण ] 
उसकी निरर्थकता ही सिद्ध होती है । 

पिद्धान्ती-नहीं; क्योंकि शुक्तिका 
ज्ञान होनेपर जिस प्रकार [ उंस- 
में आरोपित ] चाँदीकी तृष्णा नष्ट 
हो जाती है उसी प्रकार तुरीय हमारा 
आत्मा है--ऐसा ज्ञान होनेपर वह 
अनात्मसम्बन्धिनी तृष्णाको निवृत्त 


'करनेका कारण होता है | तुरीयको 


अपना आत्मा जान लेनेपर अविद्या एवं 
तृष्णादि दोषोंकी सम्भावना नहीं 
रहती । और तुरीयको अपने आत्म- 
खरूपसे न जाननेका कोई कारण भी 
नहीं है, क्योंकि “तत्तमसिः” «अय- 
मात्मा ब्रह्म” “तत्सत्यं स आत्मा” _ 
“य॒त्साक्षादपरोक्षादूब्रह्म7 “सः 
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१ । २ )। “आत्मैवेद्‌ सवम्‌!’ 
( छा उ० ७ | २५।२) 
इत्यादीनाम्‌ । 

सोऽयमात्मा परमार्थापरमार्थ- 
रूपश्चतुष्पादित्युक्तस्तस्यापरमाथे- 
रूपमविद्याककृतं रज्जुसपोदि- 
समगुक्त पादत्रयलक्षणं बीजाङ्‌- 
' झुरस्थानीयम्‌ । अथेदानीम- 
बीजात्मकं परमार्थरूपं रज्जु- 
स्थानीयं सपांदिानीयोक्तस्थान- 


बाह्याम्यन्तरो ह्यजः” “आत्मैवेदद 
सत्रेम्‌?” इत्यादि समस्त उपनिषद्वाक्यों- 
का पर्यवसान इसी अर्थमें हुआ है । 

वह यह आत्मा परमार्थ और 
अपरमार्थरूपसे चार पादवाला है- 
ऐसा कहा है । उसका बीजाङ्कर- 
स्थानीय पादत्रयस्वरूप अपरमार्थ- 
रूप रञ्जुसपांदिके समान अविद्या- 
जनित कहा गया है । अब सर्पादि- 
स्थानीय उक्त तीनों पादोंका निरा- 
करण कर 'नान्त:प्रज्ञम्‌? इत्यादि 


रूपसे उसके रञ्जुस्थानीय 
त्रयनिराकरणेनाइ_ नान्तःग्रज्ञ- | अबीजात्मक परमार्थस्वरूपका वर्णन 
मित्यादि । ` | करते है-- 
तुरीयका स्वरूप 


नान्तःप्रज्ञं न बहिष्प्रज्ञं नोभयतःप्रज्ञं न न प्रज्ञान 
घनं न प्रज्ञं नाप्रज्ञम्‌ । अदृष्टमव्यवहायमग्राह्मम- 
लक्षणमचिन्त्यमव्यपदेश्यमेकात्मप्रत्ययसारं प्रपञ्चो- 
परमं शान्तं शिवमद्वैतं चतुर्थ मन्यन्ते स आत्मा 
स विज्ञेयः ॥ ७ ॥ 


विवेकीजन तुरीयको ऐसा मानते हैं | कि वह न अन्तःप्रज्न है, न. 


बहिप्प्रज्ञ है, न उभयतः (अन्तर्बहिः ) प्रज्ञ है, न प्रज्ञानघन है, न 
्र्ञ है और न अप्रत्न है । बल्क्रि अदृष्ट, अव्यवहार्य, अग्राह्य, अलक्षण, 
अचिन्त्य, अव्यपदेश्य, एकात्मप्रत्ययसार, प्रपश्चका उपरम, शान्त, शिव 
और अद्रेतरूप है | वही आत्मा है ओर वही साक्षात्‌, जाननेयोग्य है ॥७॥ 
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नन्वात्मनश्चतुष्पाच्वं प्रतिज्ञाय 
पादत्रयकथनेनेच चतुर्थस्यान्तः 
्ज्ञादिभ्योऽन्यत्वे सिद्धे नान्तः 
| ्रज्ञमित्यादिप्रतिपेथो5नर्थक ¦ । 


न; सर्पादिविकल्पप्रतिपेधेनेव 


रज्जुस्वरूपप्रतिपत्ति- 


आत्मावगतौ 


वत्त्यवखस्येवात्म- 
नस्तुरीयत्वेन प्रति- 
पिपादयिषितत्वात्‌; 


अनात्मप्रतिषेध 
एव प्रमाणम्‌ 


“तत्त्वमसि” (छा० 3०६ | ८ | 
१६ ) इतिवत्‌ । यदि हि ज्यव- 
स्थात्मविलिक्षणं तुरीयमन्यत्तत्म- 
तिपत्तिद्वाराभावाच्छाख्रोपदेशा- 
` नर्थक्यं 
रज्जुरिव 


शून्यतापत्तिर्वा । 
सर्पादिभिविकरप्य- 


माना स्थानत्रयेऽप्यात्मेक एवान्तः- 


प्रज्ञादित्वेन विकल्प्यते यदा 


पूर्व०-किन्तु आत्मा चार पादों- 
वाला है--ऐसी प्रतिज्ञाकर उसके 
तीन पादोंका वर्णन कर देनेसे ही 
चौथे पादका अन्त श्रज्ञादि विशेषणों- 
से मिन्न होना तो सिद्ध ही है; अत 
यह “नान्तःप्रज्ञम्‌?? इत्यादि प्रतिषेध 
तो व्यर्थ ही है | म 


पिद्धान्ती-ऐसी बात नहीं है; 
क्योंकि जिस प्रकार सर्पादि विकल्प- 
का प्रतिषेध करनेसे ही रज्जुके 
स्वरूपका ज्ञान हो जाता है उसी 
प्रकार, जेसा कि “तखमसि”” इत्यादि 
वाक्यमें देखा जाता है, यहाँ 
[जाग्रदादि] तीनों अवस्थाओंमें स्थित - 
आत्माका ही तुरीयरूपसे प्रतिपादन 
करना इष्ट है । यदि तुरीय आत्मा 
अवस्थात्रयविशिष्ट आत्मासे सर्वथा 
मिनन होता तो उसकी उपलब्धिका 
कोई उपाय न रहनेके कारण 
राख्रोपदेराकी व्यर्थता अथवा 
शून्यवादकी प्राप्ति हो जाती | जब 
कि सर्पादि ( सर्प, धारा, भूच्छिदरादि). 
रूपसे विकल्पित रज्जुके समान 
[ जाग्रदादि ] तीनों स्थानोमें एक ही 
आत्मा अन्त:प्रज्ञादिरूपसे विकल्पित 
हो रहा है तब तो अन्त:प्रज्ञत्वादिके 
प्रतिषेधविज्ञानरूप प्रमाणकी उत्पत्ति- 


तदान्तःग्र्ञत्वादिग्रतिषेधविज्ञान- | के समकाळ ही आप्मामें अनर्थः 


है 
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` प्रमाणसमकालमेवात्मन्यनथ्रपश्चः 


निबत्तिलक्षणफलं परिसमाप्तम्‌, 
इति तुरीयाधिगमे प्रमाणान्तरं 
साधनान्तरं वा न मृम्यम्‌। 
रज्जुसपेविवेकसमकाल इव 
रज्ज्वां सपनिवृत्तिफले सति 


रज्ज्वधिगमस्य । 
येषां पुनस्तमोऽपनयव्यतिरेकेण 


घटाधिगमे प्रमाणं व्याप्रियते 
तेषां डेद्यावयवसम्बन्धवियोग- 


च्यतिरेकेणान्यतरावयवेऽपि- 


च्छिदिर्व्याग्रियत इत्युक्तं स्यात्‌ । 


यदा पुनघेटतमसो विवेककरणे 
्रवृत्तं प्रमाणमनुपादिस्सिततमो- 


प्रपञ्चकी निवृत्तिरूप फल सिद्ध हो 
जाता है; अत; तुरीयका साक्षात्कार 


करनेके लिये इसके सिवा किसी 
अन्य प्रमाण अथवा साधनकी खोज 
करनेकी आवश्यकता नहीं है; जेसे 
कि रज्जु और सर्पका विवेक होनेके 
समानकालमें ही रञ्जुमें सर्पनिवृत्ति- 
रूप फलकी प्राप्ति होते ही रज्जुका 
ज्ञान हो जाता हे [ उसी प्रकार यहाँ 
समझना चाहिये ] । 

किन्तु जिनके मतमै घटज्ञानमें 
अन्धकारकी निवृत्तिके सिवा किसी 
और कार्यमें भी प्रमाणकी प्रवृत्ति 
होती है उनका तो मानो ऐसा कथन 
है कि छेद्य पदार्थोके अवयवोंका 
सम्बन्धविच्छेद करनेके अतिरिक्त भी 
छेदनक्रियाका वस्तुके किसी एक 
अवयवमें कोई व्यापार होता है 1% 

छेयं अवयवांका सम्बन्धच्छेद 
करनेमें प्रवृत्त छेदनक्रिया जिस 


s 
। 
enone 
र्‌ या 





ET “००७७७.०- बक “आ. 
ry 


I क". ~~ 4७ ७. “>... 2 <<. ८७% 0 पु हा” आ ss ~ » > >. 


# तात्पर्यं यह है कि जिस प्रकार अन्धकारमें रहते हुए घटका ज्ञान 
प्रात्त करनेके लिये अन्धकारकी निवृत्तिमात्र ही आवश्यक है, अन्य किसी 
क्रियाकी अपेक्षा नहीं है उसी प्रकार तुरीयका ज्ञान प्राप्त करनेके लिये उसमें 
आरोपित अन्तःप्रशत्वादिका निषेध ही कर्त्तव्य है | जो लोग घटज्ञानमै अन्धकार 
निद्ृत्तिके सिवा उसके उत्पादक प्रमाणका कोई और व्यापार भी स्वीकार करते 
हैं वे मानो ऐसा कहते हैं कि छेदनक्रिया छेद्यपदार्थके अवयवोंका सम्बन्धच्छेद 
करनेके सिवा उसके किसी भी अवयवमे कोई अन्य कार्य भी कर देती है । परन्तु 
यह बात सर्वसम्मत है कि छेदनक्रियाका अवयवविद्लेषणके सिवा कोई अन्य 
व्यापार नहीं होता | इसीलिये उनका कथन माननीय नहीं है । 

ओ १. यदि प्रमाण अज्ञानका ही निवर्तक है तो विषयके स्फुरण होनेका तो 


& 

१ 

|| 

वि 

१ 
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है 
। 
३ 
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निवृत्तिफलावसानं 
च्छेद्यावयवसम्त्रन्धविवेककरणे 


प्रवृत्ता तढवयवद्वेधीमावफला- 


बसाना तदा नान्तरीयकं घट- 
विज्ञानं न तत्प्रमाणफलम्‌ । 

न च तद्ठदप्यात्मन्यध्यारो- 
पितान्तःग्ज्ञत्वादिविवेककरणे 
ग्रवृत्तस्य प्रतिषेथविज्ञानग्रमाणस्य 
अचुपादित्सितान्तःग्रज्ञत्वादिनि- 
वृत्तिव्यतिरेकेण तुरीये व्यापारो- 
पपत्तिः । अन्तःग्रज्ञत्वादिनि- 
वृत्तिसमकालमेव प्रमातृत्वादि- 
भेदनिवृत्ते। | तथा च वक्ष्यति 
“ज्ञाते द्वेतं न विद्यते’ ( माण्डू० 
का० १ | १८ ) इति । ज्ञानस्य 
्वेतनिवृत्तिक्षणव्यतिरेकेण क्षणा- 


आगम-प्रकरण 
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हो जानेमें समाप्त होनेवाली 
है उसी प्रकार जब कि घट 
ओर अन्धकारका पार्थक्य करनेमें 
प्रवृत्त प्रमाण अनिष्ट अन्धकारकी 
निवृत्तिरूप फलमें ही समाप्त हो जाने- 
वाळा है तब घटज्ञान तो अवश्यम्भावी 
है, वह प्रमाणका फल नहीं है । 


उसीके समान आत्मामें आरोपित 
अन्त:ग्रज्ञत्वादिके विवेक करनेमे 
प्रवृत्त प्रतिषेधविज्ञानरूप प्रमाणका, 
अचुपादित्सित ( जिसका स्वीकार 
करना इष्ट नहीं है उस)अन्त: ग्रज्ञत्वादि- 
की निवृत्तिके सिवा तुरीय आत्मामें 
कोई अन्य व्यापार होना सम्भव 
नहीं है, क्योंकि अन्त:प्रन्नत्वादिकी 
निबृत्तिकें समकालमें ही प्रमातृत्वादि 
मेदकी निवृत्ति हो जाती है । ऐसा 
ही “ज्ञान हो जानेपर द्वैत नहीं 
रहता? इत्यादि वाक्यद्वारा आगे कहेंगे 
भी; क्योंकि वृत्तिज्ञानकी भी स्थिति 
हतनिवृत्तिके क्षणके सिवा दूसरे 
क्षणमें नहीं रहती; और यदि स्थिति 
मानी जाय तो अनवस्थाका प्रसङ्ग% 


कोई कारण दिखायी नहीं देता; अतः विषयज्ञान होना ही नहीं चाहिये-- 
ऐसी आशङ्का करके आगेकी बात कहते हैं । 
# अद्वेत-बोधके लिये जिन-जिन प्रमाणोंका आश्रय लिया जाता है .वे 


सब द्वेतप्रपश्नके ही अन्तर्गत हैं | निखिलद्वेतकी निवृत्ति करनेवाला वृत्तिज्ञान भी 
वृत्तिरूप होनेके कारण द्वैतके ही अन्तर्गत है । यदि वह सम्पूर्ण द्वैतकी निवृत्ति 
करके भी बना रहे तो उसकी निबृत्तिके लिये किसी अन्य वृत्तिकी अपेक्षा होगी 
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न्तरानवस्थानात्‌ । अवस्थाने 
चानवस्याग्रसङ्गाद्द्वेतानित्त्तिः । 


तस्मात्प्रतिषेधविज्ञानप्रमाणव्यापा- 


रसमकालेनात्मन्यध्यारोपितान्तः- 
प्ज्ञत्वाद्यनथेनिवत्तिरिति सिद्भम्‌। 
नान्तःप्रज्ञमिति तेजसम्रतिषेधः। 
. न बहिष्परज्ञमिति विश्वप्रतिषेधः । 
 नोभयतःम्रज्ञमिति जाग्रत्स्रम्यो- 
रन्तरालावस्थाप्रतिषेधः । न 
्ज्ञानघनमिति सुषुप्तावस्थाप्रति- 
षेधः | चीजभावाविवेकरूपत्वात्‌। 
न प्रज्ञप्ति युगपत्सवविषयप्रज्ञा- 
तृत्वग्रतिषेधः । नाप्रज्ञमित्य- 
चेतन्यप्रतिषेधः । 


कथं पुनरन्त!ग्रज्ञत्वादीना- 


मात्मनि गम्यमांनानां रज्ज्वादो 


और उसके लिये किसी तीसरीकी । इस प्रकार अनवस्था दोष उपस्थित हो 


उपस्थित हो जानेसे द्वैतकी निवृत्ति 
ही नहीं होगी । अत: यह सिद्ध 
हुआ कि प्रतिमेधविज्ञानरूप प्रमाणके 
प्रवृत्त होनेके समकालमें ही आत्मामें 

आरोपित ~ ९ 
आरोपित अन्त:प्रज्ञत्वादि अनथंकी 
निवृत्ति. हो जाती है | 


अन्त: प्रज्ञ नहीं है? ऐसा कहकर 
तेजसका प्रतिषेध किया है; 'बहि- 
प्रज्ञ नहीं है? इससे विश्वका निषेध 
किया है; “उभयतःग्रज्ञ नहीं है? 
इस वाक्यसे जाग्रत्‌ और खप्नके 
बीचकी अवस्थाका प्रतिषेध किया है; 
धप्रज्ञानघन नहीं है? इससे सुषुप्तिका 
प्रतिषेध हुआ है, क्योंकि वह बीज- 
भावमय-अविवेकखरूपा है; 'प्रज्ञ 
नहीं है? इससे एक साथ सब 


'विषयोंके ज्ञातृत्वका प्रतिषेध किया है; 


तथा 'अप्रज्ञ नहीं है? इससे 
अचेतनताका निषेध किया है । 
किन्तु जब कि अन्त:ग्रज्ञत्वादि 
धर्म आत्मामें प्रत्यक्ष उपलब्ध होते हैं 
तो केवल प्रतिषेधके ही कारण 
उनका रज्जुमें प्रतीत होनेवाले 
सर्पादिके समान असत्यत्र कैसे सिद्ध 


जायगा ओर द्वेतकी निदृत्ति कभी न हो पावेगी | इसलिये निखिळद्वैतकी निवृत्ति 
करनेके उत्तर-्षणमें ही बृत्तिशञान स्वयं भी निवृत्त हो जाता है यही मत समी- 


चीन है । 
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सपादिवत्प्रतिषेधादसत्त्व गम्यत 
इत्युच्यते । ज्ञस्वरूपाविरोषेऽपि 
इतरेतरन्यभिचाराद्रज्ज्चादाविच 
सपेधारादिविकल्पितमेदवत्‌ 
स्ेत्राव्यभिचाराउ्ज्ञस्वरूपस्य 
सत्यत्वम्‌ । | 

सुषुप्ते व्यभिचरतीति चेन्न । 
सुषुपस्याचुसूयसानत्वात्‌ । “न 
हि विज्ञातुविज्ञातेविपरिलोपो 
विद्यते” ( बृ उ०४।३। ३०) 
इति श्रुतेः । 

अत एवादृष्टम्‌ । यसाददृ्ट 
तखादव्यवहायंम्‌ । अग्राह्यं कर्मे- 
न्द्र्ये; । अलक्षणमलिङ्गमित्येतद- 


हो सकता है ? इसपर कहते हैं 
रज्जु आदिमें प्रतीत होनेवाले सर्प, 
धारा आदि विकल्पभेदोके समान 
उनके चित्खरूपमें कोई भेद न 
होनेपर भी परस्पर एक-दूसरेका 
व्यभिचार होनेके कारण वे असद्रूप 
हैं । किन्तु चित्खरूपका कहीं भी 
व्यभिचार नहीं है; इसलिये वह 
सत्य है | Ps 
यदि कहो कि सुपुप्तिमै उसका 
व्यभिचार होता है तो ऐसा कहना 
भी ठीक नहीं है, क्‍योंकि सुषुत्तिका 
भी अनुभव हुआ करता है; जैसा कि 
“विज्ञाताकी बिज्ञातिका लोप नहीं 
होता” इस श्रृतिसे सिद्ध होता है । 
इसीलिये वह अद्य है । और 
क्योंकि अदस्य है इसलिये अव्यवहार्य 
है तथा कर्मेन्द्रियोंसे अग्राह्य और 
अलक्षण यानी लिज्नरहित है। 


ननुमेयमित्यर्थः । अत एवा- | तात्पर्य यह है कि उसका अनुमान 


नहीं किया जा सकता । इसीसे वह 


व्यप देयं | 
चिन्त्यम्‌ । अत एवा : अचिन्त्य है अतएव इदाब्दोंद्वारा 


शब्दैः । 


एकात्मम्रत्ययसारं | अकथनीय है । वह एकाम्मप्रत्ययसार 


जाग्रदादिखानेष्वेकोऽयमात्मेत्य- है अर्थात्‌ जाग्रत्‌ आदि स्थानोमें 


व्यभिचारी यः प्रत्ययस्तेनानु- 
सरणीयम्‌। अथ वैक आत्मप्रत्यय; 


एक ही आत्मा है-ऐसा जो 
अव्यमिचारी प्रत्यय है उससे 


अनुसरण किये जाने योग्य है । 


सारं प्रमाणं यस्य तुरीयस्याधिगमे | अथवा “आतमा है- इस प्रकार ही 
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तत्तुरीयमेकात्मप्रत्ययसारस्‌ । 
“आत्मेत्येवोपासीत” ( वृ० उ० 
१ । ४ । ७ ) इति श्रुतेः । 
अन्तःप्रज्ञत्वादिस्थानिधर्म- 

प्रतिषेधः कृतः । प्रपश्चोपशममिति 
जाग्रदादिस्थानधर्माभाव उच्यते । 
अत _ एव शान्तमविक्रियम्‌, 
शिवं यतोऽद्ेतं . भेदविकल्प- 
रहितम्‌ । चतुर्थ तुरीयं मन्यन्ते; 
प्रतीयमानपादत्रयरूपवैलक्षण्यात्‌। 
स आत्मा स विज्ञेय इति 
प्रतीयमानसर्पभूच्छिद्रदण्डादिव्य- 
तिरिक्ता यथा रज्जुस्तथा 
तत्त्मसीत्यादिवाक्यार्थ. आत्मा 
“अदष्टो दरष्टा” (बू उ०३ ३ [७ | 
२३) “न हि द्रष्टुर्टेविपरिलोपो 
बिद्यते” ( (बृ० उ० ४ | ३। २३) 
इत्यादिभिरुक्तो यः स विज्ञेय 
इति भूतपू्वंगत्या; ज्ञाते 
द्वैताभावः ॥ ७॥ 


उपासना करे” इस श्रुतिके अनुसार 
जिस तुरीयका ज्ञान प्राप्त करनेमें 
एक आत्मप्रत्यय ही सार यानी प्रमाण 
है वह तुरीय एकात्मप्रत्ययसार है । 

अन्त:प्रज्ञत्वादि स्थानियों ( जाग्रत्‌ 
आदि अवस्थाओंके अभिमानियों ) 
के धर्मोका प्रतिषेक्र किया गया, 
अब '्रपञ्चोपशमम्‌? इत्यादिसे 
जाग्रतू आदि स्थानों ( अवस्थाओं ) के 
घर्मोका अभाव बतलाया जाता 
है | इसीलिये वह शान्त यानी 
अविकारी है; और क्योंकि वह अद्वैत 
अर्थात्‌ भेदरूप विकल्पसे रहित है, 
इसलिये शिव है | उसे चतुर्थ यानी 
तुरीय मानते हैं, क्योंकि यह प्रतीत 
होनेवाले पूर्वोक्त तीन पादोंसे विलक्षण 
है । वही आत्मा है और वही 
ज्ञातव्य है | अतः जिस प्रकार रज्जु 
अपनेमें प्रतीत होनेवाळे सर्प, दण्ड 
और भूच्छिद्र आदिसे सर्वथा भिन्न है 
उसी प्रकार ०“तत्ततमसिः इत्यादि 
वाक्योंक्ा अर्थस्वरूप आत्मा, जिसका 
कि “अदृश्य होकर भी देखनेबाला है? 
“द्रष्टाकी, इष्टिका लोप नहीं होता?” 
इत्यादि श्रुतियोंने प्रतिपादन किया है, 
[अपनेमें अध्यस्त जाग्रदादि अवस्थाओं- 
से सर्वथा भिन्न है ]। वही ज्ञातत्र्य है 
-ऐसा भूतपूर्वगतिसे# कहा जाता 
है, क्योंकि उसका ज्ञान होनेपर 


द्रैतका अभाव हो जाता है || ७॥ 


.४ अर्थात्‌ अविद्यावस्थामें आत्मामे जो शेयत्व मान रखा था उसीका 


आश्रय लेकर तुरीयको “ज्ञातव्य? कहा जाता है 
. अप्रमेय है उसे ज्ञातव्य भी नहीं कहा जा सकता । 


| वास्तवमै तो जो अव्यवहार्यं ओर 
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तुरीयका ग्रभाव 
अन्नेते मलोका भवन्ति-- 
इसी अर्थमें ये श्‍लोक हैँ-- 


निवृत्ते सर्वदुःखानामीरानः 


प्रभुरव्ययः । 


अद्वैतः सर्वभावानां देवरतुर्यो विभुः स्मृतः ॥१ ०॥ 
_ तुरीय आत्मा सब प्रकारके दुःखोंकी निवृत्तिमें इशान-प्रमु (समर्थ) 
है | वह अविकारी, सब पदाथॉका अद्वेतरूप, देव, तुरीय और ब्यापक 


माना गया है || १० ॥ 


राज्ञतेजसविश्वक्षणानां 
सबेदुःखानां निवृत्तेरीशानस्तुरीय 
आत्मा । इशान इत्यस्य पदस्य 
व्याख्यानं प्रश्नुरिति। दुःखनिवृत्ति 
प्रति प्रमुभवतीत्य्थः । तद्िज्ञान- 
निमित्तत्वाद्‌ दुःखनिवृत्तेः । 

अव्ययो न व्येति स्वरूपान्न 


च्यभिचरतीति यावत्‌ । एतत्कुतः 
यसादद्वेतः सर्वभावानां रज्जु- 
सर्पवन्मषात्वात्स एष देवो 
द्योतनात्तुरीयश्चतुर्थो विश्ुव्योपी 
स्मृतः ।।१०॥ 


तुरीय आत्मा प्राज्ञ, तैजस और 
विश्वरूप समस्त दुःखोंकी निवृत्तिमें 
ईशान है । "इशान? इस पदकी 
व्याख्या “प्रभुः है | तात्पर्य यह है 
कि वह ढु:खनिवृत्तिमें समर्थ है, 
क्योंकि उसका विज्ञान दु:खनिवृत्ति- 
का कारण है । 


अव्यय-जो व्यय ( विकार) ` 
को प्राप्त नहीं होता; अर्थात्‌ जो 
स्वरूपसे व्यभिचरित यानी च्युत 
नहीं होता । क्यों च्युत नहीं होता £ 
क्योंकि वह अद्वेत है । अन्य सब 
पदार्थ रज्जुमें अध्यस्त सर्पके समान 
मिथ्या है; इसलिये प्रकाशनशीळ 
होनेके कारण वह यह देव तुय 
यानी चतुर्थ और विभु यानी व्यापक 
माना गया है || १० ॥ 


RR ‘+ 
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विश्वादीनां सामान्यविशेष- 
भावों निरूप्यते तुर्ययाथात्म्या- 
वधारणाथेमू-- ` 


तुरीयका यथार्थ स्वरूप समझनेके 


लिये विश्व आदिके सामान्य और 


विशेष भावका निरूपण किया . 
जाता हे-- 


कार्यकारणबद्धी ताविष्येते विइवतैजसौ । 
` ग्राज्ञः कारणबडस्तु द्वो तौ तुर्ये न सिध्यतः ॥ १ १॥ 
विश्व और तैजस-ये दोनों कार्य ( फलावस्था ) और कारण 
( बीजावस्था ) से बँघे इए माने जाते हैं; किन्तु प्राज्ञ केवळ कारणातस्था- 
से ही बद्ध है | तथा तुरीयमें तो ये दोनों ही नहीं हैं ॥ ११ ॥ 


कार्य क्रियत इति फलभावः | 
कारणं करोतीति बीजभावः 
तन्त्ाग्रहणान्यथाग्रहणाभ्यां 
बीजफलभावांभ्यां तो यथोक्तो 
विश्वतेजसौ बद्धौ संग्रहीताविष्येते। 
राज्ञस्तु बीजभावेनेव बद्ध; । 
तस्ाग्रतिबोधमात्रमेव हि बीजं 
प्राजञतवे निमित्तम्‌ । ततो डो तौ 
` बीजफलभावौ तस््ाग्रइणान्यथा- 
ग्रहणे तुर्ये न सिध्यतो न विद्येते 
न सम्भवत इत्यर्थः ॥११॥ 


जो किया जाय उसे कार्य कहते 
हैं; वह फलभाव है | और जो करता 


| है उसे कारण कहते हैं; वह बीज- 


भाव है. । ये उपर्युक्त विश्व और 
तैजस तत्तके अग्रहण एबं अन्यथा- 
ग्रहणरूप बीजभाव और फलमावसे 
बँधे अर्थात्‌ सम्यक्‌ प्रकारसे पकड़े 
हुए माने जाते हूँ । किन्तु प्राज्ञ 
केवळ बीजभावसे ही बँधा हुआ है | 
तत्वका अप्रतिबोधरूप बीज ही 
उसके ग्राज्ञत्वमें कारण है । इससे 
तात्पर्यं यह है कि तुरीयमें वे बीज 
और फल्भावरूप तत्तका अग्रहण 
एवं अन्यथाग्रहण दोनों ही नहीं 
रहते; उनकी तो वहाँ रहनेकी 
सम्भावना ही नहीं है ११॥ 
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प्राज़से तुरीयका भेद 


कथं पुन; कारणबद्धत्वं प्राज्ञस्य 


किन्तु प्राज्ञकी कारणबद्धता 


तुरीये वा तत्त्वाग्रहणान्यथाग्रहण- | किस प्रकार है ¦ तथा तुरीये 


लक्षणो बन्धो न सिध्यत इति । 
यसात्‌-- 


तत्तका अग्रहण और अन्यथाग्रहण- 
केसे ७७ NN 

रूप बन्धन केसे सिद्ध नहीं होते १. 

इसपर कहते हैं, क्योंकि _ 


नात्मानं न परांश्चैव न सत्यं नापि चानृतम्‌ । 
पराज्ञः किञ्चन संवेत्ति तुर्यं सत्सवेदृक्सदा ॥ १२॥ 


रज्ञ तो न अपनेको, न परायेको और न सत्यको अथवा अऱृतको 
ही जानता है किन्तु वह तुरीम्र सर्वदा सर्वक है || १२ || 


आत्मविलक्षणमविद्याबीजप्रसतं 
बाह्य दवेत गराज्ञो न किञ्चन संवेत्ति 
तथा विश्वतेजसो । ततश्चासौ तक्ता- 


ग्रहणेन तमसान्यथाग्रहणबीज- 
भूतेन बद्धो भवति । यसात्तुरीय॑ 
तत्सवृक्सदा तुरीयादुन्यस्या- 
भावात्सवंदा सदैवेति सर्वं च 
तद्डक्चेति सवहक्तस्ान्न 
तन्ताग्रहणलक्षणं बीजं तत्र । 
तरद्रह्तस्यान्यथाग्रहणस्याप्यत 

एवाभावो न हि सबितरि सदा 
ग्रकाशात्मके तहिरुद्धमप्रकाशन- 
मन्यथाग्रकाशनं वा सम्भवति | 


प्राज्ञ आत्मासे भिन्न अविद्यारूप बीज- 
से उत्पन्न हुए बहि: स्थित वेद्यपदार्थरूप 
दैतको कुछ भी नहीं जानता, जैसा 
कि विश्व और तेजस उसे जानते हैं | 
इसीलिये यह अन्यथाग्रहणके बीज- 
भूत तत्ताग्रहणरूप अन्धकारसे बँधा 
रहता है | और क्योंकि तुरीयसे 
भिन्न पदार्थका सर्वथा अभाव होनेके 
कारण वह सदा-सवंदा सर्वेदृक्रवरूप 
ही है--जो सर्वरूप और उसका 
साक्षी भी हो उसे 'सर्वदक्‌? कहते 
हैं-..इसलिये उसमें तत्तका अग्रहण- 
रूप बीजावस्था नहीं है और इसी- 
लिये उसमें उससे उत्पन्न होनेवाले 
अन्यथाग्रहणका भी अभाव है, 
क्योंकि सदा: प्रकाराखरूप सूर्यमे 
उसके विपरीत अप्रकारन अथवा 
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“नहि दृष्टरेटेवेपरिलोपो विद्यते? य सम्भव नहीं है, 
| जेसा कि “द्रष्टाकी इष्टिका तरिपरिलोप 
( ब० उ०४।२।२२) इति नहीं होता” इस श्रुतिसे सिद्ध 
श्रुतेः । होता है । | 
अथ वा जाग्रत्खमयो; सर्व- | अथवा जाम्रत्‌ एवं खप्नावस्थाके 
भूतावस्थः सर्ववस्तुद्गाभास- | सम्पूण भूतोंमे स्थित और समस्त 


एवेति ९ पदार्थोके साक्षीरूपसे तुरीय ही 
त्रीय क क भासमान है इसलिये अह॒ सर्वदा 
नान्यदतोडास्त द्रष्टू' (१० | सर्वसाक्षी हे, जैसा कि “इससे भिन्न 
उ० ३। ८ । ११) इत्यादि | और कोई द्रष्टा नहीं है” इस श्रुतिसे 
श्रतेः ॥ १२॥ प्रमाणित होता है ॥ १२ ॥ 
द्वैतस्याग्रहणं तुल्यमुभयोः प्राज्ञतुर्ययोः । 
बीजनिद्रायुतः प्राज्ञः सा च तुये न विद्यते ॥ १३॥ 
द्वेतका अग्रहण तो प्राज्ञ और तुरीय दोनोंहीको समान. है, किन्तु 
राज्ञ बीजखरूपा निद्रासे युक्त है और तुरीयमें वह निद्रा है नहीं ॥१३॥ 
निमित्तान्तरम्राप्ताशङकानि- यह लोक निमित्तान्तरसे प्राप्त 
आशङ्काकी निवृत्तिके लिये है । 
मला द्वेताग्रहणकी समानता होनेपर . 
ग्रहणस्य तुल्यत्वात्कारणबद्भत्वं | भी प्राज्ञकी ही कारणबद्धता क्यों 


है ? तुरीयकी क्यों नहीं है £-इस 
प्राज्लस्थेव न तुरीयस्येति प्राप्ता- प्रकार प्रात हुई आशङ्काको ही 


शङ्का निवर्त्यते । निवृत्त किया जाता है । 
यस्ादबीजनिद्रायुतस्तत्ता- [ इसका यह कारण है ] क्योंकि 


प्रतिबोधो | वढ (प्राज्ञ) नीजनिद्रासे युक्त 
४! निद्रा, सेव च विशेष है--तत्तके अज्ञानका नाम निद्रा 


प्रतिबोधप्रसवस्य बीजम्‌; सा | है, वही विशेष विज्ञानकी उत्पत्तिका 


वृत्त्यर्था$्यं लोक! । कथं दैता- 
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बीजनिद्रा, तया युतः प्राज्ञ; । | वीज है; अतः उसे “ीजनिद्रा? 
सदा इक्खभावत्वात्त्वाप्रति- | कते हे.-प्राज्ञ उससे युक्त है 
बोधलक्षणा निद्रा तुरीये न| "5 ७ स च्कूखख्य हानेके 
ऱ्य ८ कारण तुरीयमें वह वीजनिद्रा नहीं 
विद्यते | अतो न कारणवन्ध- | है; अतः उसमें कारणवद्धता नहीं 
स्तसिनित्यभिग्रायः ॥ १३॥ | है-- यह इसका तात्य है ॥१३॥ 
तुरीयका स्वभ-निद्राशून्यत्व 

स्वझनिद्रायुतावाद्यो प्राजञस्त्वस्वप्ननिद्रया । 

न निद्रां नेव च स्वप्नं तुर्ये पश्यन्ति निश्चिताः ॥ १४॥ 

विश्‍व और तैजस--ये खप्न और निद्रासे युक्त हैं तथा प्राज्ञ खप्नरहित 
निद्रासे युक्त है; किन्तु निश्चित पुरुष तुरीयमें न निद्रा ही देखते हैं और 
न खप्न ही || १४ ॥ 

स्प्नोडन्यथाग्रहणं सपं इव | ज्ुमे सर्प-प्रहणके समान 

अन्यथाग्रहणका नाम खप्न है; तथा 


रज्ज्यासू । मद्राक्ता तच्वाग्राति- तत्तके अप्रतिबोधरूप तमको निद्रा 


` .बोधलक्षणं तम इति । तास्यां | कहते हैं | उन स्वप्न और निद्रासे 
खप्ननिद्राम्याँ युक्तो विश्वतेजसौ। 


विश्व और तैजस युक्त हैं; अतः वे 

कार्यकारणबद्ध कहे गये हैं । किन्तु 
6 ॥ च्छ 

अतस्तो कायकारणंबद्वावित्युक्ती । | प्राज्ञ तो स्वभरहित केवळ निद्रासे ही 

राज्ञस्तु खप्नवर्जितकेवल्येव | उक्त है इसलिये उसे कारणबद्ध 


- र "कहा है । निश्चित यानी ब्रझवत्ता 
निद्रया युत इति कारणबद्ध | ठोग तुरीयमें ये दोनों ही बाते नहीं 


इत्युक्तम्‌। नोभयं पश्यन्ति तुरीये | देखते, क्योंकि सूर्यमें अन्धकारके 


निश्चिता ब्रह्मविदो विरुद्धत्वात्‌ | ` वे उससे विरुद्ध है । अत 
तुरीय कार्यं अथवा कारणसे बैंधा 


सवितरीब तमः । अतो न कार्य- | गा नहा है--ऐसा कहा गया 


कारणबद्ध इत्युक्तस्तुरीयः | १४॥ । है॥ १४ ॥ 
- NS ra Sn 
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कदा तुरीये निश्चितो 
भवतीत्युच्यते-- 


अब यहः बतलाया जाता है कि 
मनुष्य तुरीयमें कब निश्चित होता 
हे 


अन्यथा गह्वतः- खप्नो निद्रा तत्त्वमजानतः । 


विपयोसे तयोः क्षीणे तुरीयं पदमरनुते ॥ १५॥ 
अन्यथा ग्रहण करनेसे खभ होता है तथा तत्त्वको न जाननेसे 
निद्रा होती है और इन दोनों विपरीत ज्ञानोंका क्षय हो जानेपर तुरीय 


पदकी प्राप्ति होती है || १५ ॥ 
सखमजागरितयोरन्यथ। रज्ज्वां 


सपे इव गृह्तस्तस्वं खभो भवति । 
निद्रा 
वस्थासु तुल्या । खप्ननिद्रयो- 
स्तुल्यत्वाद्विश्वतेजसयोरेकराशि- 
त्वम्‌ । अन्यथाग्रहणप्राधान्याच्च 
गुणभूता निद्रेति तसिन्विपयासः 
स्वप्न; । तृतीये तु खाने तच्वा- 
ज्ञानलक्षणा निद्रव केवला 
विपर्यास! । 

अतस्तयोः कायेकारणस्यानयोः 
अन्यथाग्रहणाग्रहणलक्षणविपयोसे 
कार्यकारणबन्धरूपे  परमाथ- 
तत््प्रतिबोधतः क्षीणे तुरीयं 
पद्मञ्नुते । तदोभयलक्षणं बन्ध- 


तत्त्वमजानतस्तिसृष्व- 


रज्जुमें सर्पप्रहणके समान खप्न 
और जागरित अवस्थामै तत्तके 
अन्यथाग्रहणसे खप्न होता है तथा 
त्रके न जाननेसे निद्रा होती है, 
जो तीनों अवस्थाओंमें तुल्य है । 
इस प्रकार खप्न और निद्रामें तुल्य 


होनेके कारण विश्व और तैजसकी . 
एक राशि है । उनमें अन्यथा- . | 


ग्रहणकी प्रधानता होनेके कारण 
निद्रा गौण है; अतः उन अवस्थाओं- 
में खप्तरूप विपरीत ज्ञान रहता है । 
किन्तु तृतीय स्थान ( सुषुप्ति ) में 
केवल तत्त्वाग्रहणरूप निद्रा ही 
विपर्यास है ।. 


अत; उन कार्यकारणरूप स्थानों- 


के अन्यथाग्रहण और तत्ताग्रहण- 
रूप विपर्यासांका परमार्थतत्तके 
बोधसे क्षय हो जानेपर तुरीय पदकी 
प्राप्ति होती है । तब उस अवस्थामें 
दोनों प्रकारका बन्धन न देखनेसे 
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रूपं तत्रापर्‍्यंस्तुरीये निश्चितो | पुरुष तुरीयमें निश्चित हो जाता 


भवतीत्यर्थः ॥ १५] 


है--ऐसा इसका तात्पर्य है | १५ ॥ 


— Go डा 


बोध कब होता ह? 


अनादिमायया सुप्तो यदा जीवः 


NW ७ 
अजमनिद्रसखप्नमद्वत 


प्रबुध्यते । 


बुध्यते तदा॥१६॥ 


जिस समय अनादि मायासे.स.या हुआ जीव जागता है [ अर्थात्‌ 
तत्त्वज्ञान लाभ करता है ] उसी समय उसे अज, अनिद्र और खप्तरहित 
अद्वेत आत्मतत्तका बोध प्राप्त होता है || १६ ॥ 


योऽयं संसारी जीवः स॒ 
उभयलक्षणेन तत्त्वाप्रतित्रोधरूपेण 
चीजात्मनान्यथाग्रहणलक्षणेन च 
अनादिकालप्रवृत्तेन मायालक्षणेन 
स्त्रप्नेन ममायं पिता पुत्रोऽयं 


` नप्ा क्षेत्र पशवोऽहमेषां स्वामी 


सुखी दुःखी क्षयितोऽहमनेन 
वर्धितथानेनेत्येवंप्रकारोन्खम्तान्‌ 
स्थानद्वयेऽपि पव्यन्सुप्त । 

यदा वेदान्तार्थतत्ताभिन्ञेन 
परमकारुणिकेन गुरुणा नास्येवं 
त्वं हेतुफलात्मकः कि तु तत्त्व- 
मसीति प्रतिबोध्यमानः, तदैवं 


प्रतिबुध्यते-- 
मा० उ० ५-- 


यह जो संसारी जीव है वह 
तत्त्वाप्रतिबोधरूप बीजात्मिका एवं 
अन्यथाप्रहणखूप अनादिकालसे 
प्रवृत्त मायारूप निद्राके कारण 
[ खप्न और जागरित ] दोनों ही 
अवस्थाओंमें प्यह मेरा पिता है, यह 
पुत्र है, यह नाती है, ये मेरे क्षेत्र, 
गृह और पशु हैं, में इनका खामी 
हूँ तथा इनके कारण सुखी-दुःखी, 
क्षीण और बृद्धिको प्राप्त होता हूँ? 
इत्यादि प्रकारके खप्न देखता हुआ 
सो रहा है । 

जिस समय वेदान्तार्थके तत्तको 
जाननेवाले किसी परस कारुणिक 
गुरुके द्वारा “तू इस प्रकार हेतु एवं 
फलखरूप नहीं है, किन्तु तू वही है? 
इस प्रकार जगाया जाता है उस 
समय उसे ऐसा बोध प्राप्त होता है- 


६६ 
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कथम्‌? नासिन्वाह्ममाभ्यन्तरं 
वा जन्मादिभावविकारोऽ्त्यतो- 
'ऽजं सबाद्याम्यन्तरसर्वभावविकार- 
. बजितमित्यर्थः । यसाञन्मादि- 
कारणभूतं नासिन्नविद्यातमोचीजं 
निद्रा विद्यत इत्यनिद्रम्‌ । अनिद्रं 
हि -तत्तुरीयमत एवास्वभस्‌ ; 
तन्निमित्तत्वादन्यथाग्रहणस्य | 
यसाच्चानिद्रमस्वमं तसादजमद्ेत॑ 


तुरीयमात्मानं बुध्यते तदा॥ १६॥। 


nme te ne 


प्रपश्चनिवृत्त्या चेत्प्रतिबुध्यते- 
उनिबृत्ते प्रपञ्चे कथमद्वैत- 


मित्युच्यते-- 


किस प्रकारका बोध होता है १ 
[ सो बतळाते हैँ-] इसमें बाह्य 
अथवा आम्यन्तर जन्मादि विकार 
नहीं है, इसलिये यह अजन्मा यानी 
सम्पूर्ण भाव-विकारोंसे रहित है। 
और क्योंकि इसमें जन्मादिकी 
कारणभूत तथा अविद्यारूप अन्ध- 
कारकी बीजभूत अविद्या नहीं है 
इसलिये यह अनिद्र है | वह तुरीय 
अनिद्र है, इसीलिये अखम भी है; 
क्योंकि अन्यथाग्रहण तो [ तत्त्वा- 
प्रतिबोधरूप ] निद्राहीके कारण 
हुआ करता है । इस प्रकार क्योंकि 
वह अनिद्र और असमन है इसलिये 
ही उस समय अजन्मा और अद्वेत 
तुरीय आत्मांका बोध होता है ॥ १ ६।। 


यदि बोध प्रपश्चनिवृत्तिसे ही 
होता है तो जबतक प्रपञ्चकी 


निवृत्ति न हो तबतक अद्वैत कैसा ! 
इसपर कहा जाता है--- 


गपञ्चका अत्यन्ताभाव 
प्रपञ्चो यदि विद्येत निवर्तेत न संशयः । 


मायामात्रमिदं 


द्वैतमड्वैतं 


परमार्थतः ॥१७॥ 


प्रपञ्च यदि होता तो निवृत्त हो जाता--इसमें सन्देह नहीं । 
किन्तु [ वास्तबमें ] यह द्वेत तो मायामात्र है, परमार्थतः तो अद्वैत 


ही है॥ १७॥ 
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सत्यमेवं स्यात्मपश्वी यदि 
विद्येत, रज्ज्चां सर्प इव 
कल्पितत्वाच्च तु स विद्यते । 
विद्यमानश्चेन्निवर्तेत न संशयः । 
न हि रज्ज्वां आन्तिबुद्धया 
कल्पित सपो विद्यमानः 
सन्विवेकतो निवृत्त; । नेव माया 
मायाविना प्रयुक्ता तदश्शिनां 
चक्षुबन्धापगमे विद्यमाना सती 
निवृत्ता । तथेदं प्रपञ्चाख्यं 
मायामात्रं देतं रज्जुवन्मायावि- 


यदि प्रपञ्च विद्यमान होता तो 
सचमुच ऐसा ही होता; किन्तु वह 
तो रञ्जुमें सर्पके समान कल्पित 
होनेके कारण [ वस्तुत: ] है ही 
नहीं | यदि वह होता तो, इसमें 
सन्देह नहीं, निवृत्त भी हो जाता | 
रज्जुमें भ्रमबुद्धिसे कल्पना किया 


'हुआ सर्प [ वस्तुतः ] विद्यमान 


रहते इए विवेकसे निवृत्त नहीं 
होता । मायावीद्रारा फैछायी हुई 
माया, देखनेवालोंके दृष्टिबन्धनके 
हटाये जानेपर, पहले विद्यमान 


रहती हुई निवृत्त नहीं होती । इसी 


प्रकार यह प्रपश्चसंज्ञक हेत भी 
मायामात्र ही है; परमार्थतः तो 


बच्चाहैत॑ परमार्थतस्तसान्न | रञ्जु अथवा मायावीके समान अद्रत 
त निकततो ही है । अतः तात्पर्य यह है कि 
कश्चित््पश्चः ग्रबृत्तो निवृत्तो कोई मी प्रपञ्च प्रवृत्त अथवा निवृत्त 
वास्तीत्यभिप्रायः ॥ १७॥ होनेवाल नहीं है ॥ १७ ॥ 
"२4९82 
युरु-शिष्यांदि विकल्प व्यावहारिक है 


ननु शास्ता शास्त्र शिष्य इति 


यदि कहो” कि शासक, शास्त्र 
और शिष्य--इस प्रकारका विकल्प 


विकल्पः कथं निवतंत इत्युच्यते- | किस प्रकार निवृत्त हो सकता है : 


तो इसपर कहा जाता है-- 


विकल्पो विनिवर्तेत कल्पितो यदि केनचित्‌ । 
उपदेशादयं वादो ज्ञाते द्वैतं न विद्यते ॥१८॥ 


द्८ 


माण्डूक्योपनिषद्‌ 
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इस [ गुरु-शिष्यादि ] त्रिकल्पकी यदि किसीने कल्पना की होती 

तो यह निवूत्त भी हो जाता | यह [ गुरु-शिष्यादि ] वाद्‌ तो उपदेशके 
ही लिये है । आत्मज्ञान हो जानेपर द्वैत नहीं रहता ॥ १८ ॥ 


विकल्पो विनिवर्तेत यदि 
केनचित्कल्पितः स्यात्‌ । यथायं 
प्रपञ्चो मायारज्जुसपंवत्तथायं 
शिष्यादि भेदबिकल्पो5पि प्राक्‌ 
प्रतिबोधादेवोपदेशनिमित्तोऽत 
उपदेशादयं वादः शिष्यः शास्ता 
शास्रमिति । उपदेशकार्ये तु 
ज्ञाने निश्वतते ज्ञाते परमार्थतच्वे 
द्रेत न विद्यते ॥ १८ ॥ 


यदि किसीने इसकी कल्पना 
की होती तो यह विकल्प निवृत्त 
हो जाता । जिस प्रकार यह प्रपञ्च 
माया और रज्जुसर्पके सदश है उसी 
प्रकार यह शिष्यादि भेदविकल्प 
भी आमञ्चानसे पूर्व ही उपदेशके 
निमित्तसे है । अतः. शिष्य, शासक 
और शात्र--यह वाद उपदेशके 
ही लिये है । उपदेशके कार्यखरूप 
ज्ञानके निष्पन्न होनेपर, अर्थात्‌ 
परमार्थतत्तका ज्ञान हो जानेपर 
दवैतकी सत्ता नहीं रहती ॥ १८ ॥ 


जा ८-८ नह 5222: त्स. 


आत्मा ओर उसके पादाँके साथ ओंकार और 
उसकी मात्राओंका तादाल्य 


अभिधेयप्रधान ओङ्कारश्र- 


तुष्पादात्मेति व्याख्यातो य;-- 


अबतक जिस ओंकाररूप चतु- 
ष्पादू आत्माका अभिधेय ( वाच्यार्थं ) 
की प्रधानतासे वर्णन किया है-- 


सोऽयमात्माध्यक्षरमोङ्कारोऽधिमात्रं पादा मात्रा 


मात्राश्र पादा अकार उकारो मकार इति ॥ ८॥ 


वह यह आत्मा अक्षरदष्टिसे ओंकार है, वह मात्राओंको विषय करके 
स्थित है । पाद ही मात्रा हैं और मात्रा ही पाद हैं; वे मात्रा अकार; 


उकार और मकार हैं ॥ ८ ॥ 
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सोऽयमात्माध्यक्षरमक्षरमधि- 
कृत्याभिधानप्राधान्येन वर्ण्यः 
मानोऽध्यक्षरम्‌ । किं पुनस्तद- 
क्षरमित्याह, ओङ्घारः । सोऽय 
मोझर! पादशः प्रविभज्यमानः, 
अधिमात्रं मात्रामधिक्ृत्य वर्तत 
इत्यथिमात्रस्‌। कथम्‌ ? आत्मनो 
ये पादास्त ओङ्कारख मात्रा; । 
फास्ताः ? अकार उकारो मकार 
इति॥ ८॥ | 


वह यह आत्मा अध्यक्षर है; 
अक्षरका आश्रय लेकर जिसका 
अभिधानकी प्रधानतासे वर्णन किया 
जाय उसे अध्यक्षर कहते हैं | 
किन्तु वह अक्षर है क्या ? इसपर 
कहते हैँ-वह ओंकार है | वह 
यह ओंकार पादरूपसे विभक्त 
किये जानेपर अधिमात्र . यानी 
मात्राको आश्रय करके वर्तमान 
रहता है, इसलिये इसे “अधिमात्र? 
कहते हैं । सो किस प्रकार ? क्योंकि 
आत्माके जो पाद हैं वे ही 
ओंकारकी मात्राएँ हैं । वे मात्राएँ 
कौन-सी हैं ! अकार, उकार और 
मकार---ये ही [वे मात्राएँ हैं ]॥८॥ 


——— td 
अकार और विश्वका तादात्म्य 


तत्र विशेषनियमः क्रियते | 


अब उनमें विशेष नियम किया 
जाता है-- 


जागरितस्थानो वैश्वानरोऽकारः प्रथमा मात्राः 
ेरादिमत्तवाद्वाभोति ह वे सवोन्कामानादिश्च भवति 


य॒ एबं वेद ॥ ९॥ 


जिसका जागरित स्थान है वह वेश्वानर व्याप्ति और आदिमत्त्वके 
कारण [ ओंकारकी ] पहली मात्रा अकार है | जो उपासक इस प्रकार 
जानता है वह सम्पूर्ण कामनाओंको प्राप्त कर लेता है और [ महापुरुषोंमें ] 


आदि ( प्रधान ) होता है ॥ ९॥ 
जागरितसखानो वेइवानरो यः 


जो जागरित स्थानवाला वैश्वानर 


स ओङ्कारस्याकारः प्रथमा मात्रा। | है वदी ओंकारकी - पहली मात्रा 


So 
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केन ७ 
व्याप्तिरकारेण सर्वा वाग्व्याप्ता 
“अकारो वै सर्वा वाकू” ( ऐ० 
आ० २ । ३ । ६ ) इति श्रुते;। 
तथा वेश्वानरेण जगत्‌; “तस्य 
इ वा एतस्यात्मनो वेश्वानरख 
मूर्धेव सुतेजाः? ( छा० उ० ५। 
१८ । २ ) इत्यादिश्रुतेः । 


अभिथानाभिघेययोरेकत्वं 
चावोचाम । आदिरस्य विद्यत 
इत्यादिमद्ययैवादिमदकाराख्यम- 
क्चारं तथैव वेख्ानरस्तसाद्वा 
सामान्यादकारत्वं वेश्वानरस्य । 
तदेकत्वनिदः फलमाह-आप्मोति 
ह वे सर्वान्कामानादिः प्रथमश्च 
भवति महतां य एवं वेद, 
यथोक्तमेकत्व॑ वेदेत्यर्थः ॥ ९ ॥ 


अकार है । किस समानताके कारण 
पहली मात्रा है-इसपर कहते है 
आस्तिके कारण, आपिका अर्थ व्याप्ति 
है । “अकार निश्चय ही सम्पूर्ण 
वाणी है? इस श्रुतिके अनुसार 
अकारसे समस्त वाणी व्याप्त है। 
तथा “उस इस वेश्वानर आत्माका 
मस्तक ही दुलोक है? इस श्रुतिके 
अनुसार वेश्वानसे सारा जगत्‌ 
व्याप्त है । | 
अभिधान ( वाचक ) और 
अभिधेय (वाच्य ) की एकता तो 
हम कह ही चुके हैं । जिसमें आदि 
( प्रथमता ) हो उसे आदिमत्‌ 
कहते हैं । जिस प्रकार अकार 
नामक अक्षर आदिमान्‌ है उसी 
प्रकार वेश्चानर भी है | उसी 
समानताके कारण वेश्वानरकी 
अकारखूपता है | उनकी एकता 
जाननेवालेके लिये फल बतलाया 
जाता है--'जो पुरुष ऐसा जानता 
है अर्थात्‌ उपर्युक्त एकत्वको जानने- 
वाळा है वह समस्त कामनाओंको 
प्राप्त कर लेता है तथा महापुरुषोंमें 
आदि--ग्रथम होता है? ॥ ९॥ 


उकार और तैजसका तादात्म्य 


खप्स्थानस्तेजस उकारो द्वितीया मात्रोत्कषा- 
दुभयताद्वोत्कषति ह वै ज्ञानसन्ततिं समानश्र भवति 
नास्मारह्मवित्कुले भवति य एवं वेद ॥ १०.॥ 
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सप्त जिसका स्थान है वह तैजस उत्कर्ष तथा मध्यवर्तित्वके कारण 


` ओंकारकी द्वितीय मात्रा उकार है| जो उपासक ऐसा जानता है वह 


अपनी ज्ञानसन्तानका उत्कर्ष करता है, सबके प्रति समान होता है और 
उसके वंशमें कोई ब्रहमज्ञानहीन पुरुष नहीं होता || १० | 


सम्मस्यानस्तेजसो यः स| 


ओङ्कारस्योकारो द्वितीया मात्रा । 
केन सामान्येनेत्याह-उस्कषात्‌ । 


अकाराहुत्कृष्ट इव द्युकारस्तथा 


तेजसो विश्वादुभयत्वाद्वाकारम- 


कारयोमंध्यय्य उकारस्तथा 
विश्वग्नाज्ञयोमेष्ये तैजसोऽत 


उभयभाक्त्वसामान्यात्‌ | 


बिद्वत्फलश्ुच्यते-उत्कषेति 


ह वै ज्ञानसन्ततिम्‌। विज्ञानसन्तति 


वर्धयतीत्यर्थः । समानस्तुल्यश् 


| मित्रपक्षस्येव शत्रुपक्षाणामप्यप्र- 
| द्वेष्यो भवति । अन्रह्मविदस्य 


कुले न भवति य एवं वेद ॥१०॥ 


जो खम्नस्थानवाला तैजस है वह 
ओंकारकी दूसरी मात्रा उकार है । 
किस समानताके कारण दूसरी 
मात्रा है--इसपर कहते हैं--उत्कर्ष- 
के कारण । जिस प्रकार अकारसे 
उकार उक्कृष्टसा है उसी प्रकार 
विश्वसे तेजस उत्कृष्ट है । अथवा 
मध्यवत्तित्वके कारण [ उन दोनोंमें 
समानता है ] । जिस प्रकार उकार 
अकार और मकारके मध्यमें स्थित है 
उसी प्रकार विश्व और प्राज्ञके मध्यमें 
तैजस है । अतः उभयपरत्वरूप 
समानताके कारण भी [ उनमें 
अभिनता है ]। 

अब इस प्रकार जाननेवालेको 
जो फल मिलता है वह बतलाया 
जाता है--जो इस प्रकार जानता 
हे वह ज्ञानसन्तति अर्थात्‌ विज्ञान- 
सन्तानका उत्कर्ष यानी वृद्धि करता 
है, सबके प्रति समान-तुल्य होता 
है अर्थात्‌ मित्रपक्षके समान तत्रु- 
पक्षका भी.अद्वेष्य होता है तथा 
उसके कुलमें कोई ब्रह्मज्ञानहीन 
पुरुष नहीं होता || १० ॥ 
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_ मकार ओर प्राज्ञका तादात्म्य 


सुषुप्तस्थानः प्रात्नो 


मकारस्तृतीया मात्रा 


बितेरपीतेवां मिनोति इ वा इदं सर्वमपीतिश्च भवति 


य॒ एवं वेद ॥ ११॥ ` 


सुषुप्ति जिसका स्थान है वह प्राज्ञ मान और छयके कारण ओंकार- 


०2 


की तीसरी मात्रा मकार है। जो उपासक ऐसा जानता है वह इस 
सम्पूर्ण जगतूका मान- प्रमाण कर लेता है और उसका ल्यस्थान 


हो जाता है ॥ ११ ॥ 
सुषुप्तस्थानः प्राज्ञो यः स 


ओङ्कारस्य मकारस्तृतीया मात्रा | 
केन सामान्येनेत्याह सामान्य- 
मिदमत्र; मितेमितिमीनं मीयते 
इव हि विश्वतैजसो प्राज्ञेन 
प्रसयोत्पत्त्योः ग्रवेशनिर्गमाभ्यां 
प्रस्थेनेव यवाः । यथोङ्कारसमापतौ 
पुन; प्रयोगे च प्रविस्य निर्गच्छत 
इवाकारोकारी मकारे । 

अपीतेर्वा | अपीतिरप्यय एकी- 
 भावः। ओह्कारोचचरणे हन्त्ये- 


ऽक्षर एकीभूतानिवाकारोकारौ । 


सुषुप्तिस्थानवाला जो प्राज्ञ है . 


वह ओंकारकी तीसरी मात्रा मकार 
है । किस समानताके कारण ? सो 
बतलाते हैं--यहाँ इनमें यह 
समानता है--ये मितिके कारण 
[ समान हैं] | मिति मानको कहते हैं; 
जिस प्रकार प्रस्थ (एक प्रकारके बाट ) 


से जो तोळे जाते हैं उसी प्रकार. 


प्रलय और उत्पत्तिके समय मानो 
प्रवेशः और निर्गमनके द्वारा प्राज्ञसे 
विश्च और तैजस मापे जाते हैं; 
क्योंकि ओंकारकी समाप्तिपर उसका 
पुनः प्रयोग किये जानेपर मानो 
अकार और उकार मकारमें प्रवेश 
करके उससे पुन; निकळते हैं | 
अथवा अपीतिके कारण भी 
उनमें एकता है । अपीति अप्यय 
अर्थात्‌ एकीमावको कहते हैं | क्योंकि 
| जिस प्रकार ] ओंकारका उच्चारण 
करनेपर अकार और उकार अन्तिम 
अक्षरमें एकीभूत-से हो' जाते हैं 
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तथा विश्वतेजसो सुधुप्काळे | उसी प्रकार सुषुप्तेके समय विश्व 
और तैजस प्राज्ञमें लीन हो जाते 
हैं । सो, इस समानताके कारण भी 
प्राज्ञमकारयो; । प्राज्ञ और मकारकी एकता है । 
विद्वत्फलमाह; मिनोति ह| अब इस प्रकार जाननेबाळेको जो 
, | फल मिलता है वह बतळाते हैँ-- 
चा इदं सर्वे  जगद्याथात्म्य॑ [ जो ऐसा जानता है] बह इस 
सम्पूर्ण जगतको माप लेता है, 
अर्थात्‌ इसका यथार्थ खरूप जान 
लेता है; तथा अपीति यानी जगतूका 
कारणखरूप हो जाता है । यहाँ 
अत्रावान्तरफल्वचन प्रधान- जो अवान्तर फल बतलाये गये हैं वे 
प्रधान साधनकी स्तुतिके लिये 
साधनस्तुत्यथेम्‌ ॥ ११॥ हैं ॥११॥ 
"न्य करेन कट, > 
मात्राओंकी विथादिरूपता 
अत्रेते रोका भवन्ति-- 
इसी अर्थमें ये श्‍लोक भी हैं - 
विरवस्यात्वविवक्षायामादिसामान्यसुुत्कटम्‌ । 
मात्रासंप्रतिपत्तौ स्यादातिसामान्यमेब च ॥ १६॥ 
जिस. समय विश्वका अत्व-अकारमात्रत्व बतलाना इष्ट हो, अर्थात्‌ 
वह्‌ अकारमात्रारप है ऐसा जाना जाय तो उनके प्राथमिकत्वकी 
समानता स्पट ही है तथा उनकी व्याप्तिं समानता भी स्फुट 
ही है ॥ १९॥ 
विश्वस्या्वमकारमात्रत्वं यदा जिस समय विश्वका अत्व यानी 


अकारमात्रत्व कहना इष्ट होता 
विवक्षते तदादित्वसामान्यः & उत समय पूर्वोक्त न्यायसे उनके 


ुक्तन्यायेनोत्क्टुद्धतं इश्यत | प्राथमिकलकी समानता उत्कट 


राज्ञे । अतो वा सामान्यादेकत्वं 


जानातीत्यर्थः । अपीतिश्च 


अगत्कारणात्मा भवतीत्यर्थः ।. 
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इत्यर्थ; । अत्वविवक्षायामित्यस्य | अर्थात्‌ उद्धत ( प्रकटरूपसे ) 
, दु दिखायी देती है । मात्रासंप्रति- 
व्याख्यानं मात्रासंग्रतिपत्ताविति | पन्तो, यह 'अत्वविवक्षायाम्‌! 
इस पदकी ही व्याख्या है । 
तात्पर्य यहद है कि जिस समय 
विश्वके अकारमात्रत्वका ज्ञान होता 
है उस समय उनकी व्याप्तिकी 
सामान्यमेव चोत्कटमित्यनुवर्तते | समानता तो स्पष्ट ही है। यहाँ “च” 
| राब्दसे “उत्कटम! इस पदकी 
चशब्दात्‌ ॥ १९ ॥ अनुबृत्ति की जाती है | १९॥ 


विश्वस्याकारमात्रत्वं यदा 


संप्रतिपद्यत इत्यर्थः । आपि- 





तैजसस्योत्वविज्ञान उत्कर्षो दृइयते स्फुटम्‌ । 


मात्रासंप्रतिपत्ती स्यादुभयत्वं तथाविधम्‌ ॥ २०॥ 
तैजसको उकाररूप जाननेपर अर्थात्‌ तैजस उकारमात्रारूप है ऐसा 
जाननेपर उनका उत्कर्ष स्पष्ट दिखायी देता है । तथा उनका उभयत्व भी 
स्पष्ट ही है || २० | 
तेजसस्योत्वबिज्ञान उकारत्व- | तैजसके उत्व-विज्ञानमें अर्थात्‌ 


विवक्षायामुत्कर्षा दृस्यते ० | उसका उकाररूपसे प्रतिपादन करने- 
ei त में उसका उत्कर्ष तो स्पष्ट ही दिखलायी 


स्पष्ट इत्यर्थः उभयत्वं च स्फुट- | दता है । इसी प्रकार उभयत्व भी 
मेवेति । पूबंवत्सबंम्‌ || २० ॥ | स्पष्ट ही है। रोष सब पूर्वबत्‌ है ||२०॥ 
RL ९ 
मकारभाबे प्राज्ञस्य मानसामान्यसुत्कटम्‌ । 


' मात्रासंप्रतिपत्तो तु ळयसामान्यमेव च ॥२१॥ 

' प्राजकी मकाररूपतामें अर्थात्‌ प्राज्ञ मकारमात्रारूप है- ऐसा 
जाननेमें उनकी मान करनेकी समानता स्पष्ट है | इसी प्रकार उनमें ल्य- 
स्थान होनेकी समानता भी स्पष्ट ही हे॥ २१ || 





|  . 
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मकारत्वे ग्राज्ञस्य मितिलया- | प्राज्के मकाररूप होनेमें मान 


दु ओर ल्यरूप समानता स्पष्ट है-- 
बुत्कुष्ट सास $| 


ओंकारोपासकका प्रभाव 


त्रिषु धामसु यस्तुल्यं सामान्यं वेत्ति निश्चितः । 


स पूज्यः सवंसूतानां वन्यरचेब महाम्॒निः॥ २२॥ | 


जो पुरुष तीनों स्थानोंमें [ बतळायी गयी ] तुल्यता अथवा समानताको 

निश्चयपूवेक जानता है वह महासुनि समस्त प्राणियोंका पूजनीय और 
वन्दनीय होता है || २२ ॥ 

यथोक्तस्थानत्रये यस्तुल्यमुक्त | उपर्युक्त तीनों स्थानोंमें तुल्य- 


सामान्यं वे््येवमेवैतदितिनिश्चितो | ९ से बतठायी गयी समानताको 
अहाविछोके जो “यह इसी प्रकार है? ऐसा निश्चय- 
यः स पूज्यो वन्द ब्रहवाविज्लोके पूर्वक जानता है वह ब्रह्मवेत्ता लोकमें 


भवति ॥ २२॥ पूजनीय एवं वन्दनीय होता है ॥२२॥ 
ओंकारकी व्यस्तोपासनाके फल 


यथोक्तैः सामान्येरात्मपादानां | पूर्वोक्त समानताओंसे आत्माके 
मात्राभिः सहैकत्व॑ कृत्वा | पादोंका मात्राओंके साथ एकरब 
यथोक्तोङ्कारं प्रतिपद्य यो ध्यायति | करके उपर्युक्त ओंकारको जानते हुए 
तस्‌ जो उसका ध्यान करता है उसे--- 


अकारो नयते विश्‍वसुकारभ्रापि तैजसम्‌ । 
मकारश्च पुनः प्राज्ञं नामात्रे विद्यते गतिः ॥ २३ ॥ 


अकार विश्वको प्राप्तं करा देता है तथा उकार तेजसको और मकार 
प्राजको; किन्तु अमात्रमे किसीकी गति नहीं है || २३ ॥ 


९ -- है 
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अकारो नयते विधं ग्रापयति। | 


अकारारम्बनोङ्कारं विद्वान्वेश्वा- 
नरो भवतीत्यर्थः ।  तथोकार- 
सतेजसम्‌ । मकारश्चापि पुनः 
' आज्ञम्‌ । चशब्दान्नयत इत्यनु- 
बतेते। क्षीणे तु मक्कारे बीजभाव- 
क्षयादमात्र ओङ्कारे गतिने विद्यते 
क्चिदित्यर्थः ॥ २३ ॥ 


अकार विश्वको प्राप्त करा देता 
है; अर्थात्‌ अकारके आश्रित ओंकार- 
को जाननेवाला पुरुष वेश्वानर होता 
हे । इसी प्रकार उकार तेजसको 


और मकार पुनः प्राज्ञको प्राप्त करा - 


देता है । “व? शब्दसे 'नयते? ( प्राप्त 
करा देता हे ) इस क्रियाकी अनुवृत्ति 
होती . है । तथा मकारका क्षय 
होनेपर बीजभावका क्षय हो जानेसे 
मात्राहीन ओंकारमें कोई गति नहीं 
होती-यह इसका तात्पर्य है ॥२३॥ 


— BSP छे 
अमात्र ओर आत्माका तादात्म्य 


अमात्रश्रतुथांऽन्यवहायेः प्रपञ्चोपशमः शिवोऽ- 
द्वैत एवमोड्डार आत्मेव संविशत्यात्मनात्मानं य 


एवं वेद ॥ १२ ॥ 


मात्रारहित ओंकार तुरीयं आत्मा ही है | वह अव्यवहार्य, प्रपञ्चोप- 
शम, शिव और अद्वेत है | इस प्रकार ओंकार आत्मा ही है । जो उसे 
इस प्रकार जानता है वह स्वतः अपने आत्मामें ही प्रवेश कर 


जाता है || १२ ॥ 

अमात्रो मात्रा यस्य नास्ति 
सोऽमात्र ओहङ्कारश्चतुर्थस्तुरीय 
आत्मेव ` केवलोऽभिधानाभिधेय- 
रूपयोवाब्मनसयोः क्षीणत्वाद- 
व्यवहार्यः । प्रपञ्चोपशमः 


शिवो5द्वेतः संवृत्त एवं यथोक्त- 


अमात्र--जिसकी मात्रा नहीं है 
वह अमात्र ओंकार चोथा अर्थात्‌ 


तुरीय केवळ आत्मा ही है। अभिघान-. 


रूप वाणी और अभिधेयरूप मनका 
क्षय हो जानेके कारण वह अ- 
व्यवहार्य है तथा वह ` प्रपञ्चकी 
निषेधावधि, मङ्गलमय और अद्वेत- 


[ गो० का० 
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न नद. 


विज्ञानवता प्रयुक्त ओङ्कार- 
ख्रिमात्रश्रिपाद आत्मेव । संवि- 
शत्यात्मना स्वेनेव। स्वं पारमार्थि- 
कमात्मानं य एवं वेद | परमार्थ- 
दशी ब्रह्मवित्‌ तृतीयं बीजभाव॑ 
दग्ध्वात्मान प्रविष्ट इति न 


पुनर्जायते तुरीयस्याबीजत्वात्‌ । 


न हि उरज्जुसर्पयोविवेके 


रज्ज्वां प्रविष्टः सर्पो बुद्धिसंस्का- 
रात्पुनः पूवेषत्तद्विवेकिनामुत्या- 


-स्यति । मन्दमध्यमधियां तु 


'प्रतिपन्नसाधकभावानां सन्माग- 
गामिनां संन्यासिनां मात्राणां 
पादानां च क्लप्तसामान्यविदां 
यथावटुपास्यमान ओङ्कारो ब्रह्म- 
प्रतिपत्तय आलम्बनीभवति तथा 
च वक्ष्यति-“आश्रमाखनिविधाः'’ 
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इत्यादि ॥ १२ ॥ 
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स्वरूप है । इस प्रकार पूर्वोक्त 
विज्ञाननान्‌ उपासकद्वारा प्रयोग 
किया हुआ तीन मात्रावाला ओंकार 
तीन पादवाला आत्मा ही है | जो 
इस प्रकार जानता है [ अर्थात्‌ 
इस प्रकार उसकी उपासना करता . 
है ] वह खतः ही अपने पारमार्थिक 
आत्मामें प्रवेश करता है । परमार्थ- 
दर्शी ब्रह्मवेत्ता तीसरे बीजमावको 
भी दग्ध करके आत्मामें प्रवेश करता 
है; इसलिये उसका पुनर्जन्म नहीं 
होता, क्योंकि तुरीय आत्मा अबीजा- 
त्मक है | 

रञ्जु और सपेका विवेक हो 
जानेपर रज्जुमें लीन हुआ सर्प जिन्हे 
उसका विवेक हो गया है उन 
पुरुषोंको बुद्धिके संस्कारवश पुनः 
प्रतीत नहीं हो सकता । किन्तु जो 
मन्द और मध्यम बुद्विवाळे, साधक- 
भावको प्राप्त, सन्मार्गगामी संन्यासी 
पूर्वोक्त मात्रा और पादोंके निश्चित 
सामान्यभावको जाननेवाछे हैँ उनके 
लिये तो विधिवत्‌ उपासना क्या 
हुआ ओंकार ब्रह्मप्राप्तिकि लिये 
आश्रयखरूप होता है । यही बात 
(तीन प्रकारके आश्रम है? इत्यादि 
वाक्योसे कहेंगे ॥ १२॥ 
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समस्त और व्यस्त ओंकारोपासना 
पूवंवत्‌-- | पहळेके समान-- 
अचैते छोका भवन्ति 
इसी अर्थमें ये छोक भी हैं-- 
 ओआड्कारं पादशो विद्यात्पादा मात्रा न संशयः । 


ऑड्कारं पादशो ज्ञात्वा न किंचिदपि चिन्तयेत्‌ ॥२४॥ 
ओंकारको एक-एक पाद करके जाने; पाद ही मात्राएँ है--इसमें 
सन्देह नहीं । इस प्रकार ओंकारको पादक्रमसे जानकर कुछ भी चिन्तन 
न करे ॥ २४॥ 
यथोक्तैः सामान्यैः पादा एव | पूर्वोक्त समानताओंके कारण 


. ,|पाद ही मात्राएँ हैं और मात्राएँ 
मात्रा मात्राथ पादारतखादाङ्कार | ही पाद हें । अतः तात्पर्य यह 


विद्यादित्यर्थ __> > | है कि आंकारको पादक्रमसे जाने | 
पादशो विद्यादित्यथः | एवसोङ्कारे इस प्रकार ओंकारका ज्ञान हो 


ज्ञाते दृशर्थमच्शर्थ वा न किंचित्‌ | जानेपर कृतार्थ हो जानेके कारण 
किसी भी दृष्टार्थ ( ऐहिक ) अथवा 


प्रयोजनं चिन्तयेत्कृताथेत्वादि- | अदष्टार्थ ( पारलौकिक ) प्रयोजनका 
> चिन्तन न करे--यह इसका 
त्यर्थः ॥ २४ ॥ अभिप्राय है ॥ २४ ॥ 


——— EA 
युञ्जीत प्रणवे चेतः प्रणवो ब्रह्म निर्भयम्‌ । 
प्रणवे नित्ययुक्तस्य न भयं विद्यते क्कचित्‌ ॥२५॥ 
चित्तको ओंकारमें समाहित करे; ओंकार निर्भय ब्रह्मपद है । 


ओंकारमें नित्य समाहित रहनेवाले पुरुषको कहीं भी भय नहीं होता ॥२५॥ - 


युञ्जीत समादध्याद्यथाव्या- | जिसकी पहले व्याख्या को जा 
ख्याते परमार्थरूपे ग्रणवे चेतो चुकी है उस परमार्थस्वरूप ओंकारमें 


शाँ० भए ] 


यसात्मणवो 
निर्भयस्‌ । न हि तत्र सदा 


सनः । 
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ब्रह्म | चित्तको युक्त-समाहित करे, क्योंकि 


ओंकार ही निर्भय ब्रह्म है | उसमें 
नित्य समाहित रहनेवाले पुरुषको 


युक्तस्य भयं विद्यते क्वचित्‌| कहीं भी भय नहीं होता, जैसा कि 


“बिद्वान्न विभेति ङुतश्चन’’ 


“विद्वान्‌ कहीं भी भयको प्राप्त नहीं 
होता” इस श्रुतिसे प्रमाणित होता 


(त° उ० २।९)इति श्रुतेः ॥२५॥ | है ॥ २५ ॥ 
मण्डल. 


घणवो ह्यपरं ब्रह्म प्रणवश्च परः स्मृतः 


अपूर्वोऽनन्तरोऽबाह्योऽनपरः प्रणवोऽव्ययः ॥२६॥ 
ओंकार ही परन्रझ है और ओंकार ही अपरत्रह्म माना गया है | | 
वह ओंकार अपूर्व ( अकारण ), अन्तर्बाह्मशून्य, अकार्य तथा अब्यय 


हें | २६ ॥ 
परापरे त्रह्मणी प्रणवः । पर- 


माथंतः क्षीणेषु मात्रापादेषु पर 
एवात्मा ब्रह्मेति न पूर्व कारणमस्य 
विद्यत इत्यपूवः। नास्यान्तरं भिन्न- 
जातीयं किञ्चि्विद्यत इत्यनन्तरः। 
तथा वाह्यमन्यन्न विद्यत इत्य- 
बाहः । अपरं कार्यमस्य न 
विद्यत इत्यनपरः । सबाद्या- 
भ्यन्तरो ह्यजः सेन्धवघनवत्‌ 
ज्ञानघन इत्यथः ॥२६॥ 


पर और अपर ब्रह्म प्रणव हैं । 
वस्तुतः मात्रारूप पादोंके क्षीण 
होनेपर पर आत्मा ही ब्रह्म है, इसलिये 
इसका कोई पूर्व यानी कारण न 
होनेसे यह अपूर्व है । इसका कोई 
अन्तर-भिन्नरजातीय भी नहीं है, 
इसलिये यह अनन्तर है तथा इससे 
बाझ भी कोई और नहीं है, 
इसलिये यह अबाह्य है और इसका 
कोई अपर-कार्य भी नहीं है इस- 
लिये यह अनपर है । तात्पर्य यह 
है कि यह बाइर-भीतरसे अजन्मा 
तथा सैन्धवधनके समान प्रज्ञानघन 
ही है ॥ २६ ॥ 


$ —— 
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सर्वस्य प्रणवो द्यादिमेध्यमन्तस्तथैव च । 
एवं हि प्रणत्रं ज्ञात्वा व्यर्नुते तदनन्तरम्‌ ॥ २७॥ 


प्रणव ही सबका आदि, मध्य और अन्त है । प्रणवको इस प्रकार 
जाननेके अनन्तर तदरुपताको प्राप्त हो जाता है || २७ ॥ 


आदिमध्यान्ता उत्पत्तिखि ति- 
प्रलयाः सवेस्येव । मायाहस्ति- 
रज्जुसर्पमृगतृष्णिकाखभादिवद्‌ 
उत्पद्यमानस्य वियदादिप्रपश्चस्य 
यथा मायाच्यादयः । एवं हि 
प्रणवमात्मानं मायाव्यादिस्था- 
नीयं ज्ञात्वा तरक्षणादेव तदात्म- 
भावं च्यञ्नुत इत्यथः ॥२७॥ 


सबका आदि, मध्य और अन्त 
अर्थात्‌ उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय 
प्रणव ही है | जिस प्रकार कि माया- 
मय हाथी, रज्जुमें प्रतीत होनेवाळे 
सर्प, मृगतृष्णा और खप्नादिके 
समान उत्पन्न होनेवाळे आकाशादि- 
रूप प्रपञ्चके कारण मायावी आदि 
हैं उसी प्रकार मायावी आदिस्थानीय 
उस प्रणवरूप आत्माको जानकर 
विद्वान्‌ तत्काल ही तदूपताको प्राप्त हो 
जाता है-ऐस। इसका तात्पर्य है॥२७॥ 


B+ 
प्रणवं हीश्वरं विद्यात्सवस्य हृदि संस्थितम्‌ । 
सवेव्यापिनमोङ्कारं मत्वा धीरो न शोचति ॥२८॥ 


प्रणवको ही सबके हृदयमें स्थित ईश्वर जाने । इस प्रकार सर्वव्यापी 
ओंकारको जानकर बुद्धिमान्‌ पुरुष शोक नहीं करता ॥ २८॥ ` 


सर्वग्राणिजातस्य॒  स्मृति- 
्रत्ययास्पदे हृदये स्थितमीश्वरं 
प्रणव विद्यात्सवव्यापिनं व्योम- 
वदोङ्कारमात्मानमसंसारिणं धीरो 
बुद्धिमान्मत्वा न शोचति 


प्रणचको ही समस्त प्राणि- 


समुदायके स्मृतिप्रत्ययके आश्रयभूत 


हृदयमें स्थित इश्वर समझे । बुद्धिमान्‌ 
पुरुष आकाशके समान सवेव्यापी 
ओंकारको असंसारी आत्मा [- शुद्ध 


आत्मतत्त्व] जानकर, शोकके कारण- 





SS 
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शोकनिमित्तानुपपत्तेः । ` “तरति | का अभाव हो जानेसे शोक नहीं 
करता; जेसा कि “आत्मवेत्ता शोक- 
को पार कर जाता है” इत्यादि 
१ । ३) इत्यादिश्चुतिभ्यः ।।२८।। ` श्रुतियोसे प्रमाणित होता है ॥२८॥ - 
cos. 
ओंकारार्थन्न ही मुनि है 
अमात्रोऽनन्तमात्रश्च द्वेतस्योपशमः शिवः । 
ओङ्कारो विदितो येन स सुनिर्नेतरो जनः ॥२६॥ 
जिसने मात्राहीन, अनन्त मात्रावाळे, द्वेतके उपशमस्थान और 
मङ्गलमय ओंकारको जाना है वही सुनि है; और कोई पुरुष नहीं ॥२९॥ 
अमात्रस्तुरीय ओङ्कारः | मीयते-| अमात्र तुरीय ओंकार है | जिस- 
र ऱ्ह से .मान किया जाय उसे मात्रा 
$नथेति मात्रा परिच्छित्तिः सा | अर्थात 'परिच्छित्तिः कहते हैं; वह 


यस्य सो , । | मात्रा. जिसकी अनन्त हो उसे 
अनन्ता मस सनन्त | “अनन्तमात्रः कहा जाता है । तात्पर्य 


नेतावत्त्वमस्य परिच्छेत्तुं शक्यत | यह है कि इसकी इयत्ताका परिच्छेद 
< ङे नहीं किया जा सकता । सम्पूर्ण 
इत्यर्थः । पशमत्वादेव | ह्वैतका उपशमस्थान होनेके हयर 
ही वह शिव ( मङ्गलमय ) है | 


बिदितो | __ | ओंकार जिसने जाना है वही परमार्थ 
विदितो येन स परमार्थतखख तत्वका मनन करनेवाला होनेसे 


शोकमात्मवित्‌” ( छा» उ० ७। 





| मननान्मुनि १ । नेतरो जन! “मुनि? _ है; दूसरा पुरुष शास्त्रज्ञ 


| होनेपर भी मुनि नहीं है- ऐसा 
शास्त्रविदपीत्यथेः ॥२९ इसका तात्पर्य है ॥२९॥ 


कदर हे 
इतिं श्रीगोविन्दभगवत्पूज्यपादशिष्यस्य परमहंसपरित्राजका चायस्य 
` शाक्कूरमगवतः कृतावागमशासत्रविवरणे गोडपादीयकारिका- 
सहितमाण्डक्योपनिषद्धाष्ये प्रथममागमप्रकरणम्‌ ॥१॥ 
३० तत्सत्‌ । 
—o 
मा० 3० ६--- - 
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` ज्ञाते द्वेतं न विद्यत इत्युक्तम्‌, “एकमेवाद्वितीयम्‌?” इत्यादि श्रुति- 
एकमेवा योंके अनुसार ( आगम-प्रकरणकी 

‘tr यम! १ 
प्रकरणस्य ५ १८ वीं कारिकामें ) यह कहा गया 
प्रयोजनम्‌ (छा०३० 5 | २ | १) | है कि ज्ञान हो जानेपर दवेत नहीं 
इत्यादिशुतिभ्यः । | रहता । वह केवल आगम ( शाख्र- 
आगममात्रं तत्‌ । तत्रोपपत्त्यापि | {चन ) मात्र था। किन्तु ईतका 
क अन्यतेवधारयि मिथ्यात्व युक्तिसे भी निश्चय किया 
&तस्य बत्य शक्णतऽवथारार्ये- | जा सकता है, इसीलिये इस दूसरे 
तुमिति द्वितीय॑ प्रकरणमारभ्यते- , प्रकरणका आरम्भ किया जाता है- 


स्वम्नहृष्ट पदार्थोंका मिथ्यात्व 
वैतथ्यं सर्वभावानां खप्न आहुर्मनीषिणः ।. 
अन्तःस्थानात्तु भावानां संवृतत्वेन हेतुना ॥ १ ॥ 


[ खप्ावस्थामें ] सब पदार्थं शरीरके भीतर स्थित होते हैं; अतः 
स्थानके सङ्कोचके कारण मनीषिगण खप्नमे सब पदार्थोका मिथ्यात्व 
प्रतिपादन करते हैं ॥ १ ॥ 


वितथस्य भावो वैतथ्यम्‌, | वितथ ( मिथ्या ) के भावका 
असत्यत्व मित्यर्थः | कस्य ! सर्वेषां | नाम 'वतथ्य’ अर्थात्‌ असत्यत्व है । 


ु » | किसका वेतथ्य ? खप्नमें प्रतीत 
बाह्याध्यात्मिकानां. भावानां होनेवाले सम्पूर्ण बाह्य और आन्तरिक 


| पदार्थानां खभ उपलभ्यमाना- पदार्थाका मनीषिगण अर्थात्‌ प्रमाण- 
नाम्‌, आहु! कथयान्त, मनीषिणः कुशल पुरुष वेतथ्य बतळाते हैं । 
प्रमाणङुशलाः । वेतथ्ये हेतुमाह- ` उनके मिध्यात्यम हेतु बतळाते है- 


शां० सा० ] 
अन्तःस्यानात्‌, अन्तः 


शरीरस्य मध्ये स्थानं 
येषास्‌ । तत्र हि 
भावा उपलभ्यन्ते 


अन्तःसंबृत- 
स्थानात्‌ 


पर्वेतइस्त्यादयो न बहिः 


शरीरात्‌ । तसात्ते वितथा भवितु- 


महैन्ति। नन्वपवरकाद्यन्तरुपलम्य- 


मानेघेटादिभिरनेकान्तिको हेतु- 
रित्याशङ्कयाह-संवृतत्वेन हेतु- 
नेति, अन्तः संब्ृतस्थानादित्यर्थः। 
न झन्तः संवृते देहान्तनांडीषु 


पर्वतहस्त्यादीनां सम्भवोऽस्ति; न 


हि देहे पवेतोऽस्ति ॥ १॥ 
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अन्तःस्थ होनेके कारण, अन्तर 
अर्थात्‌ शारीरके मध्यमे स्थान 
है जिनका [ ऐसे होनेके कारण ]; 
क्योंकि वहीं पर्वत एवं हस्ती आदि 
समस्त पदार्थ उपलब्ध होते हैं, 
शरीरसे बाहर उनकी उपलब्धि नहीं 
होती; इसलिये वे मिथ्या होने चाहिये। 
किन्तु [ यदि शरीरके भीतर उपलब्ध 
होनेके कारण ही खभ़दृष्ट पदार्थ 
मिथ्या हैं तो ] गृह आदिके 
भीतर दिखायी देनेवाळे घट आदिमें 
तो यह हेतु व्यमिचरित हो जायगा 
[ क्योंकि वहाँ जो उनकी प्रतीति है वह 
तो सत्य ही है ]-ऐसी शङ्का होने- 
पर कहते हैं--'स्थानके सङ्कोचके 
कारणसे ।? तात्पर्य यह कि शरीरके 
भीतर संकुचित स्थान होनेसे [ उन- 
का मिथ्या कहा जाता है ] | 
देहके अन्तर्वतीं संकुचित नाडीजालमें 
पर्वत या हाथी आदिका होना सम्भव 
नहीं है । देहके भीतर पर्वत नहीं 
हो सकता ॥ १ ॥ 





खप्नरदश्याना भावानामन्तः 


संवृतस्थानमित्येतदसिद्धम्‌, 


सप्तमें दिखलायी देनेवाले पदार्थों- 
का शरीरके भीतर संकुचित स्थान 
है-यह बात सिद्ध नहीं हो सकती, 
क्योंकि पूवे दिशामें सोया हुआ 
पुरुष उत्तर दिंशामें खम देखता-सा 


यस्मात्‌ प्राच्येषु सुप्त उदक्षु देखा जाता है [ अतः वह शरीरसे 
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 खम्रान्पश्यन्निव  इञ्यत इत्ये- 
तदाशङ्कयाह-- 


बाहर वहाँ जाकर उन्हें देखता होगा ] 


-ऐसी आशङ्का करके कहते हैं--- 


अदीघेत्वाच्च . काळस्य गत्वा देशान्न पइ्यति । 


च्छ 


` प्रतिबुद्धश्च वे 


सवेस्तस्मिन्देरे न विद्यते॥ २॥ 


समयकी अदीधता होनेके कारण वह देहसे बाहर जाकर उन्हें नहीं 
देखता तथा जागनेपर भी कोई पुरुष उस देशमें विद्यमान नहीं रहता | 
[ इससे भी उसका स्वभदृष्ट देशमै न जाना ही सिद्ध होता है]॥ २ ॥ 


न देहाद्वहिर्देशान्तरं, गत्वा 
कालाभावात्‌ त्सुप्तमात्र एव देह- 
मिध्यत्वम्‌ देशाद्योजनशतान्तरिते 


मासमात्रग्राप्ये देशे खप्नान्पश्य- 
न्निव इस्यते । न च - तददेशप्रापते- 
दीघे च कालोऽस्ति 
रागमनस्य च दीघेः कालोऽस्ति । 
अतोऽदीषेत्वाच्च कालस्य न 
खम्रग्देशान्तरं गच्छति । 


_ किं च प्रतिबुद्धश्च वै सवः| 


खप्तरक्खमदशनदेशे न विद्यते. ! 
यदि च खप्ने देशान्तर गच्छे- 
द्यसिन्देशे . खमान्पश्येत्तत्रेव 
प्रतिबुष्येत । न चैतदस्ति । रात्र 
सुप्ती5हनीव भावान्पश्यति;बहुभि १ 


संगतो. भवति, यश्च संगत- 


वह देहसे - बाहर देशान्तरमें 


खप्नान्पश्यति । यस्ा- | जाकर खभ नहीं देखता, क्योंकि 


वह सोया हुआ ही देहके स्थानसे 
एक मासमें पहुँचने योग्य सो 
योजनकी दूरीपर खभ देखता-सा 
देखा जाता है । [ उस समय ] उस 
देशमें पहुँचने और वहाँसे लौटने 
योग्य दीधेकाल है ही नहीं । अतः 
कालकी अदी धेताके कारण वह खप्न- 
दृष्टा किसी देशान्तरमें नहीं जाता । 


यही नहीं, जागनेपर भी कोई 
समद्रष्टा स्वम देखनेके स्थानमें नहीं . 
रहता । यदि वह खनके. समय : 
किसी देशान्तरमें जाता तो जिस 
देरामें खभ देखता उसीमें जागता | 
किन्तु ऐसी बात नहीं होती । 
वह रात्रिमें सोया हुआ मानो दिनमें 
पदार्थोको देखता है और बहुतोंसे 
मिळता है; अतः जिनसे उसका मेळ 
होता है उनके द्वारा वह गृहीत 
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स्तेगृह्येत । न च गृह्यते; गृहीत- | होना चाहिये था । परन्तु गृहीत 
शेच्वामद्य  तत्रोपलब्धवन्तो | होता नही; यदि गृहीत होता तो 

चैतदेखि “हमने तुझे वहाँ पाया था? ऐसा 
वयमिति ब्रूयुः । न ' | कहते । परन्तु ऐसी बात है नहीं; 
तसखानत्र देशान्तरं गच्छति अतः खप्नमें वह किसी देशान्तरको 


स्वभे ॥ २ ॥ नहीं जाता ॥ २ ॥ 





इतश्च खम्तरर्या भावा | खप्नमें दिखायी देनेवाले पदार्थ 
वितथा यतः-- इसलिये भी मिथ्या हैं, क्योंकि 


अभावश्च रथादीनां श्रूयते न्यायपूर्वकम्‌ । 
वैतथ्यं तेन वै प्राप्तं स्वप्न आहुः प्रकाशितम्‌॥ ३॥ 
श्रुतिमै भी [ खप्नदृष्ट रथादिका अभाव युक्तिपूर्वक सुना गया है | 
अतः [ उपर्युक्त युक्तिसे ] सिद्ध हुए मिथ्यात्वको ही खमनमें स्पष्ट बतळाते 
हैँ | ३॥ | 
अभावश्चैच रथादीनां खम्-| “इस अवस्थामें रथ नहीं हैं” 
रथाबभावत॒ते- ट रैयानां श्रूयते न्याय- | इत्यादि श्रुतिमें भी स्वप्नदृष्ट रथादि- 


मिथ्यात्वम्‌ पूवक युक्तितः श्रतो धन | का अमाव युक्तिपूर्वक सुना गया 
तत्र रथाः (बृ०उ०४ । ३ । १०) | है । अतः अन्तःस्थान तथा स्थानके 


इत्यत्र । देहान्तःस्थानसंबृतत्वादि- | सङ्कोच आदि हेतुओंसे सिद्ध हुआ 


हेतुना प्राप्त वैतथ्यं तद्नुवादिन्या | मिथ्यात्व, उसका अनुवाद करनेवाली 
श्रुत्या खमे स्वयंज्यो तिष्टप्रति- | तथा स्वप्नमें आत्माका स्वयंप्रकाशात्व 
पादनपरया प्रकाशितमाहु्रझ- | प्रतिपादन करनेवाली श्रुतिद्वारा 


विदः ॥ ३॥ ब्रह्मवेत्ता स्पष्ट बतळाते हैं ॥ ३ ॥ 





जाग्रदहश्य पदार्थोके मिथ्यातमें हेतु 
अन्तःस्थानात्तु भेदानां तस्माञ्जागरिते स्मृतम्‌ । 
यथा तत्र तथा स्वप्ने संवृतत्वेन भिद्यते॥ ४॥ 
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इसीसे जाग्रत्‌-अवस्थामें भी पदार्थोका मिथ्यात्व है, क्योंकि जिस . 

प्रकार वे वहाँ स्वप्नावस्थामें [ मिथ्या ] होते हैं उसी प्रकार जाग्रतमें भी 

होते हैं । केवळ शरीरके भीतर स्थित होने और स्थानके संकुचित होनेमें 
ही स्वप्नदृष्ट पदार्थोका भेद है || 9 ॥ 





जाग्रद्दश्याना भावानां वेत- 
सम्रपदा्वद्‌ थ्यसमिति प्रतिज्ञा । 
इश्य्वेन इच्यत्वादिति हेतु! । 
मिथ्यालस, घुझहडयभाववदिति 
दृष्टात्तः । यथा तत्र खप्ने 
इञ्यानां भावानां वेतथ्य॑ तथा 
जागरितेऽपि दृश्यत्वमविशिष्ट- 
मिति हेतूपनयः । तसाञ्जाग- 
रितेऽपि वेतथ्यं स्मृतमिति 
निगमनम्‌ । अन्त;खानात्संवृत- 
त्वेन च खमद्दश्यानाँ भावानां 
जाग्रद्दश्येम्यो मेद! । इस्यत्वम- 
सत्यत्वं चाविशिष्टयुभयत्र।। ४॥ 


जाग्रतू-अवस्थामें देखे इए पदार्थ 
मिथ्या हें-यह प्रतिज्ञा है । दृश्य 
होनेके कारण--यह उसका हेतु 
है । खभमे देखे हुए पदार्थोके समान | 
-यह दृष्टान्त है । जिस प्रकार वहाँ 
सप्तमं देखे हुए पदार्थोका मिथ्यात्व 
है उसी प्रकार जाग्रतमें भी उनका 
दृश्यत्व समानरूपसे है--यह हेतू- 
पनय॑ है | अतः जागृतिमें भी उन- 
का मिथ्यात्व माना गया है---यह 
निगमन है । अन्तःस्थ होने और 
स्थानका संकोच होनेमें खम्नदष्ट 
भावोंका जाग्रदृढृष्ट भावोंसे भेद है । 
दृश्यत्व और असत्यत्व तो दोनों ही 
अवस्थाओंमें समान हैं ॥ ४ ॥ 


ट्क 


स्वप्नजागरितस्थाने 
भेदानां हि समत्वेन 


होकमाहुमनीषिणः । . 
प्रसिद्धेनेतर हेतुना ॥ ५॥ 


इस प्रकार प्रसिद्ध हेतुसे ही पदाथॉमें समानता होनेके कारण 
विवेकी पुरुषोंने स्वप्न ओर जागरित अवस्थाओंको एक ही बतलाया है ॥५॥ 


१, व्याप्तिविशिष्ट हेतु पक्षमे है--ऐसा प्रतिपादन करना  'हेतूपनय? 


कहलाता है | 
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प्रसिद्धेनेव भेदानां ग्रामः | पदार्थकि ग्राह्मम्राहकत्वरूप प्रसिद्ध 
ग्रह्माहक- ग्राहकत्वेन हेतुना | हेतुसे समानता होनेके कारण ही 
त्वात्‌ समत्वेन स्वझ- | विवेकी पुरुषोंने स्व और जागरित 
जागरितस्थानयोरेकत्वमाहुविचे- | अवस्थाओंका एकत्व प्रतिपादन किया 
किन इति पूवप्रमाणसिद्धस्यव | है-- इस प्रकार यह पूव प्रमाणसे 
फलम्‌ ॥ ५॥ सिद्ध हुए हेतुका ही फल है ॥५॥ 
इतश्च वेतथ्यं जाग्रदद्रश्यानाँ। जाग्रत्‌-अवस्थामें दिखलायी देने- 
वाले पदाथाँका मिथ्यात्व इसलिये भी 
है, क्योंकि आदिं और अन्तमे उनका 
अभाव है | 


भैदानामाद्यन्तयोरभावात्‌ । 





आदावन्ते च यन्नास्ति वतमाने;पि तत्तथा । 
वितथेः सदृशाः सन्तोऽवितथा इव लक्षिताः ॥ ६ ॥ 


जो आदि और अन्तमें नहीं है [ अर्थात्‌ आदि और अन्तमें अस- 
द्रप है ] वह बतेमानमें भी वेसा ही है | ये पदा्थसमूह असतके समान 
होकर भी सत्‌-जैसे दिखायी देते हैं ॥ ६॥ 


यदादाचन्ते च नास्ति वस्तु 


मृगतृष्णिकादि तन्म- 

छु ध्येऽपि नास्तीति 
निश्चितं लोके तथेमे 
जाग्रदूदञ्या भेदाः । आद्यन्तयोर- 
भावाद्वितथैरेव मृगतृष्णिकादिमिः 
सदृशत्वाद्वितथा एव तथाप्यवि- 
तथा इव लक्षिता मूढैरनात्म- 
विद्धिः ॥ ६ ॥ 


TR ) ~} 


जो मृगतृष्णादि वस्तु आदि और 
अन्तमें नहीं है वह मध्यमें भी नहीं 
होती--यह बात लोकें. निश्चित 
ही है । इसी प्रकार ये जाग्रत- 
अत्रस्थामें दिखलायी देनेवाळे भिन्न- 
भिन्न पदार्थ भी आदि और अन्तमें 
न होनेसे मृगतृष्णा आदि अस्र 
स्तुओंके समान होनेके कारण असत्‌ 
ही हैं; तथापि मूढ अनात्मज्ञ पुरुषों 
द्वारा वे सद्रूप समझे जाते हैं ॥६॥ 


w 
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खमददश्यवज्ञागरितदश्याना- ग्रङ्का-स्वभदश्याोंके समान: जाग- 
मप्यसच् पति यदुक्तं तदयुक्तम । रित अवस्थाके दृश्योंका भी जो 


यसाजाग्रद्दशया अचन्नपानवाह- यवि 
मई ड नहीं क्योंकि जाग्रदूदरय भन्न, पान 


नादयः श्षुत्पिपासादिनिबृत्ति | और वाहन आदि पदार्थ भूख-प्यास- 


कुवेन्तो गमनागमनादिकार्य च | की निवृत्ति तथा गमनागमन आदि 
सप्रयोजना दृष्टाः । न तु | कार्योके करनेके कारण प्रयोजनवाले 


देखे गये हैं । किन्तु स्वप्तदृश्योंके 
स्वभदश्यान १ 
स्व | तदस्ति। तसात्स्वप्न विषयमें ऐसी बात नहीं है | अतः 


दश्यवज्ञाग्रव्दश्यानामसच्च मनो-| स्यो समान जाग्रदूदश्यांकी 
रथमात्रमिति । असत्यता केवल मनोरथमात्र है । 
तन्न । कसात्‌ ! यसात्‌- | समाधान-ऐसी बात नहीं है । 
___ क्यों नहीं है? क्योंकि-- 


सप्रयोजनता तेषां स्वप्ने विप्रतिपद्यते । 
तस्मादा्यन्तवत्त्वेन मिथ्येब खलु ते स्मृताः ॥ ७ ॥ 
स्वप्मे उन ( जाग्रत-पदार्थो) की सम्रयोजनतामें विपरीतता आ 
जाती है । अतः आदि-अन्तयुक्त होनेके कारण वे निश्चय मिथ्या ही 
माने गये हैं || ७॥ 
सम्रयोजनता इष्टा यान्नपाना-| [ जागरित अस्थामें ] जो अन्न- 
दीनां खप्ने दिग्रतिपद्यते । पानादिकी _सप्रयोजनता देखी गयी 


है वह स्वप्तमें नहीं रहती । जागरित 
जागरिते हि थ्रुक्त्वा पीत्वा च | अवस्थामें खा-पीकर तृप्त हुआ पुरुष 


तसो बिनिवतितवटसुप्तमात्र एव | “रहित होकर सोनेपर भी [ खभमें ] 


अपनेको क्षुधा-पिपासा आदिसे आर्च, 
क्षृत्पिपासाद्यातमहोरात्रोषितम- दिन-रात उपवास किया हुआ और 


भुक्तवन्तमात्मानं मन्यते | यथा बिना भोजन किया हुआ मानता है; 


असत्यत्व बतलाया गया है वह ठीक ' 
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स्वप्ने ग्ुक्त्वा पीत्वा चावृप्तोत्यि- 
तस्तथा । तसाज्जाग्रद्दश्यानाँ 
स्वप्ने विग्नतिपत्तिदंश । अतो 


` सन्यासहे तेषामप्यसरव॑ स्वप्न- 


इृञ्यचदनाशङ्कनी यमिति 
तसादाद्यन्तवत्त्वुभयत्र समान- 
मिति मिथ्येच खलु ते स्सृताः।।७॥। ` 


चैतथ्यप्रकरण ८९ 


जिस प्रकार कि स्वम्नमें, खा-पीकंर 
जागा हुआ पुरुष अपनेको अतृप्त 
अनुभव करता है | अतः स्वप्तावस्था- 
में जाग्रदू-दृ्योकी विपरीतता देखी 
जाती है | इसलिये स्वप्नदृश्योंके 
समान उनकी असत्यताको भी हम | 
शङ्का न करनेयोग्य मानते हैं | इस 
प्रकार दोनों ही अवस्थाओंमें आदि- 
अन्तवत्त्व समान है; अत: वे निश्चय 
मिथ्या ही माने गये हैं ॥ ७ ॥ 





स्वझजाग्रह्ेदयो! समत्वाजा- 


ग्रह्धेदानामसत्त्वमिति यदुक्तं 


तदसत्‌, कस्मात्‌ ? इष्टान्तस्या- 
सिद्धत्वात्‌ । कथम्‌ ? न हि 
जाग्रदुदष्टा एवेते मेदाः स्वप्ने 

अपूर्व खभे पश्यति; चतुर्दन्त- 
गजमारूढमष्टयुजमात्मानं मन्यते। 
अन्यदप्येवंग्रकारमपू्वं पश्यति 


खप्ने। तन्नान्येनासता सममिति 


स्वप्न और जाग्रतू-पदार्थोके समान 
होनेसे जाग्रत्‌-पदार्थोंकी जो असत्यता 
बतलायी गयी है वह ठीक नहीं है | 


क्यों ? क्योंकि यह दृष्टान्त सिद्ध नहीं 


हो सकता । केसे सिद्ध नहीं हो 
सकता ! क्योंकि जो पदार्थ जाग्रत्‌- 
अवस्थामें देखे जाते हैं वे ही स्वप्नमें 
नहीं देखे जाते। तो उस समय 


| और क्या देखा जाता है ? | 


खप्तमें तो .यह अपूर्वं वस्तुएँ 
देखता है | अपनेको चार दाँतोंवाले 
हाथीपर चढ़ा हुआ तथा आठ 
भुजाओंवाला मानता है । इसी प्रकार 
खप्तमें और भी अपूर्व वस्तुएँ देखा 
करता है | वे किसी अन्य असत्‌ 
वस्तुके समान नहीं होतीं; इसलिये वे 
सत्‌ ही हैं | अतः यह दृष्टान्त सिद्ध 
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सदेव । अतो इृष्टान्तोडसिद्ध $ । | नहीं हो सकता | अत: खप्नके समान 
तसात्स्रमवज्ञागरितस्यासत्वमि- | जागरितकी भी असत्यता है--- यह 
त्ययुक्तम्‌ । कथन ठीक नहीं । 

तन्न; खप्ने एष्टमपूर्व। ऐसी बात नहीं है । खममें देखी 
यन्मन्यसे न तत्खतः सिद्धम्‌ । | इई जिन वस्तुओंको अपूर्व समझता है 
कि तहि ! वे खतः सिद्ध नहीं हैं । तो केसी हैं ! 

अपूर्व स्थानिघर्मो हि यथा स्वर्गनिवासिनास्‌ । 

तानयं प्रेक्षते गत्वा यथैवेह सुशिक्षितः ॥ ८ ॥ 

जिस प्रकार [ इन्द्रादि ] खर्गनिवासियोंकी [ सहत्तनेत्रत्वादि ] 

अलौकिक अवस्थाएँ सुनी जाती हैं उसी प्रकार यह .( खप्न ) भी स्थानी 
( खमनद्रष्टा आत्मा ) का अपूर्व धमं है । उन खाम्न पदार्थोको यह इसी 
प्रकार जाकर देखता है जसे कि इस लोकमें [ किसी मागेविशेषके 
सम्बन्धमें ] सुशिक्षित पुरुष [ उस मागेसे जाकर अपने अभीष्ट लक्ष्यपर 


पहुँचकर उसे देखता है ] || ८ ॥ 


अपूर्व खानिधर्मो हि स्थानिनो | वे स्थानीका अपूर्व धर्म ही हैं; स्थानी 
द्ष्टरेब हि खमखानवतो | अर्थात्‌ खमस्थानवाळे द्रष्टाका ही धर्म 
धर्मः । यथा खर्गनिवासि- हैं । जेसे कि खर्गनिवासी इन्द्रादिके 
नामिन्द्रादीनां सहस्चाक्षत्वादि सहस्ताक्षत्वाद्रि धर्म हैं उसी प्रकार 
ढ न खप्नद्रष्टाका यह अपूर्व धमं है। 

तया स्वप्मह्ोऽपूर्वोऽयं धम; । | द्ष्टाके खरूपके समान यह खतः- 
न खतः सिद्धो द्रष्टुः खरूपवत्‌ । सिद्ध नहीं है । इस प्रकारके अपने 


तनेवंप्रकारापूर्वान्खरचित्तवि- | चिततद्वारा कल्पना किये हुए उन 
धर्मोको यह जो खप्न देखनेवाला 


ना खानी खमदक्स्वमस्थान। खानी है सप्नस्थानमें जाकर देखा 
गत्वा प्रेक्षते । यथैवेह लोके | करता है; जिस प्रकार इस छोकमें 
सुशिक्षितो देशान्तरमार्गस्तेन | देशान्तरके मार्गके विषयमें सुशिक्षित 


w0 
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मार्गेण देशान्तरं गत्वा 
तान्पदार्थान्पञ्यति - तद्वत्‌ । 
तसाद्यथा स्यानिधर्माणां रज्जु- 
सपंसृगतृष्णिकादीनामसत्त्व तथा 
स्वद्दश्यानामपूर्वाणां स्थानिधर्म- 
त्वसेवेत्यसत्त्वमतो न खप्रदष्टान्त- 


स्यासिद्धत्वस्‌ ॥ ८ ॥ 


पुरुष उस मागसे देशान्तरमें जाकर 
वहाँके पदार्थको देखता है उसी 
प्रकार [ यह भी देखता है. ] । अत: 
जिस प्रकार: स्थानीके धर्म रज्जु-सर्प 
और मृगतृष्णा आदिकी असत्यता है 
उसी प्रकार स्प्नमें देखे जानेवाळे 
अपूर्व पदार्थोका भी स्थानिधर्मत्व ही 
है, अतः वे भी असत्‌ हैं । इसळिये 
समनदष्टान्तकी असिद्धता नहीं है ॥८॥ 


— oreo — 


स्वञ्गमें मनःकल्पित और इन्द्रियाह्म दोनों ही 
प्रकारके पदार्थ मिथ्या हे 


अपू्यत्वाशङ्ा निराकृता 


सप्नदष्टान्तके अपूर्वत्वकी आश- 
डाका निराकरण कर दिया | अब 


स्वभदष्टान्तस्य पुनः स्वम्नतुल्यतां | एनः जाप्रत्पदार्थोकी खमतुल्यताका 


जाग्रद्धेदानां प्रपञ्चयन्नाह-- 


बिस्तृतरूपसे प्रतिपादन करते हुए 
कहते हैँ-- 





स्वप्नवृत्तावपि त्वन्तश्चेतसा कल्पितं त्वसत्‌ । 
बहिश्रेतोगृहीतं सद्दष्टं वैतथ्यमेतयोः ॥ ९ ॥ 


ˆ खभावस्थामे भी चित्तके भीतर कल्पना किया हुआ पदार्थ असत्‌ 
और चित्तसे बाहर [ इन्द्रियोद्वारा ] ग्रहण किया हुआ पदार्थ सत्‌ जान 
पड़ता है; किन्तु इन दोनोंका ही मिथ्यात्व देखा गया है || ९ ॥ 


खम्मवृत्तावपि सरभ्नस्थानेऽपि | समकी वृत्ति अर्थात्‌ खम्नस्थानमें 
भी चित्तके भीतर मनोरथसे सङ्कल्प 
अन्तञ्चेतसा मनोरथसङ्कर्पितम- | की इई वस्तु असत्‌ होती है; क्यों- 

कि वह सङ्कल्पके पश्चात्‌ तत्क्षण | 


सत्‌ । सङ्कल्पानन्तरसमकालमेवा- | दी दिखायी नहीं देती | तथा उस 
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दर्शनात्तत्रेव खप्ने बहिश्रेतसा | खभावस्थामें ही चित्तसे बाहर चक्षु 

आदिद्वारा ग्रहण किये हुए घट 
गृहीतं चक्षुरादिद्वारेणोपलब्थं | आदि सत्‌ होते हैं । इस प्रकार खभ 
असत्य है-ऐसा निश्चय हो जानेपर 
भी उसमें सत्‌-असतका विभाग देखा 
निश्चिते$पि सदसद्विभागो इष्टः । | जाता है । किन्तु चित्तसे कल्पना किये 
हुए इन आन्तरिक और बाह्य दोनों 


उभयोरप्यन्तबेहि है ) 
बत हितो | ही प्रकारके पदार्थोका मिथ्यात्व 
चॅतथ्यमेव ष्टम्‌ ॥ ९॥ देखा गया' है ॥ ९ ॥ 





जाग्रतसें भी दोनों प्रकारके पदार्थ मिथ्या हैं 
जाग्रद्वृत्तावपि त्वन्तशचेतसा कल्पितं त्वसत्‌ । ` 

' बहिश्रेतोगृहीतं सयुक्तं वैतथ्यमेतयोः॥ १०॥ 
इसी प्रकार-जाग्रदवस्थामे भी चित्तके भीतर कल्पना किया हुआ 
पदार्थ असत्‌ तथा चित्तसे बाहर ग्रहण किया हुआ पदार्थ सत्‌ समझा 

जाता है | परन्तु इन दोनोंहीका मिथ्यात्व मानना उचित है ॥ १० ॥ 
सदसतोबेतथ्यं युक्तम्‌, |. इन सत्‌ और असत्‌ पदार्थॉका 
| मिथ्यात्व ठीक ही है क्योंकि हृदयके 
अन्तबंहिश्रेत/कल्पितत्वाविशेषा- | भोतर या बाहर कल्पित होनेसे उनमें 
| कोई विशेषता नहीं होती । दोष 
दिति व्याख्यातमन्यत्‌ || १० ॥ | सबकी व्याख्या हो चुकी है ॥१०॥ 


case. 
इन मिथ्या पदार्थोकी कल्पना करनेवाला कौन है ? 
चोदक आह-- | [ इसपर ] पूर्वपक्षी कहता है- 


उभयोरपि वैतथ्यं मेदानां स्थानयोर्यदि । 
क एतान्बुध्यते भेदान्को वै तेषां विकल्पकः ॥ ११ ॥ 
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यदि [ जागरित और खमन ] दोनों ही स्थानोंके पदार्थोका मिथ्या . 

है तो इन पदार्थोको जानता कौन है और कौन इनकी कल्पना करने- 
. वाळा हं ? | ११ ॥ 
खमजाग्रत्स्ानयोर्भेदानां यदि | यदि खम और जागरित [ दोनों ` 
ही स्थानों ] के पदार्थोका मिथ्यात्व 
है तो चित्तके भीतर या बाहर 
कल्पना किये हुए इन पदार्थोको 
| जानता कोन है ? और कोन उनकी 
विकल्पकः । स्मृतिज्ञानयोः क कल्पना करनेवाला है ? तात्पर्य यह 
है कि यदि निरात्मवाद अभीष्ट नहीं 
आलम्बनमित्यभिप्रायः $ न है तो [ यह बताना चाहिये कि | उक्त 
| स्मरण (खभ ) और ज्ञान्‌ ( जागरित ) 
चेन्निरात्मवाद इष्ट ॥ ११॥ | का आलम्बन कौन हे? ॥ ११ ॥ 


CDOS 


वेतथ्यं क एतानन्तर्व हिश्चेतः- 


कल्पितान्बुध्यते । को पै तेषां 


इनकी कल्पना करनेवाला और इनका 
साक्षी आत्मा ही है 


कल्पयत्यात्मनात्मानमात्मा देवः स्वमायया । 
स॒ एव बुध्यते भेदानिति वेदान्तनिश्रयः ॥ १२॥ 
स्वयंप्रकारा आत्मा अपनी मायासे स्वयं ही कल्पना करता है और 
वही सब मेदोंको जानता है-यही वेदान्तका. निश्चय है ॥ १२ ॥ 


_ खयं खमायया खमात्मान- | सयं्रकार आत्मा अपनी माया- 


| ह से रज्जुमें सर्पादिके समान अपनेमें 
मात्मा देव आत्मन्येव वक्ष्यमाणं | आपहीको आगे बतलाये जानेवाळे 


भेदाकारं कल्पयति रज्ज्वादाविव | मेदरूपसे कल्पना करता है और 
| खयं ही उन भेदोंको जानता है-- 
सर्पादीन्‌ स्वयमेव च तान्बुध्यते या जना नित 


मेदांसदेवेत्येबं वेदास्तनिश्रयः | है । उसके सिवा स्मृति और ज्ञान- 
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` नान्योऽस्ति ज्ञानस्मत्याश्रय; । | का कोई और आश्रय नहीं है । 


| तात्पर्य यह कि वेनाशिकों ( बौद्धो ) 
न च निरास्पदे एव ज्ञानस्मृती मान ये. बान और 


वैनाशिकानामिवेत्यभिग्रायः। १ २। स्मृति निराधार नहीं है ॥ १२ ॥ 


तपा विधि 


सङ्कल्पयन्केन प्रकारेण | वह संकल्प करते हुए किस 
प्रकार कल्पना करता है £ सो 


कल्पयतीत्युच्यते -- ` । बतलाया जाता है-- 
विकरोत्यपरान्भावानन्तश्चित्ते व्यवस्थितान्‌ । 
नियतांश्च बहिश्चित्त एवं कल्पयते प्रभुः ॥ १३॥ 
प्रभु आत्मा अपने अन्तःकरणमें [ वासनारूपसे ] स्थित अन्य 
( लौकिक ) भावोंको नानारूप करता है तथा बहिंश्चि्त होकर पृथिवी 





. आदि नियतऔर अनियत पदार्थोंकी भी इसी प्रकार कल्पना करता है॥ १३॥ 


विकरोति नाना करोत्यपराच्‌ | वह चित्तके भीतर वासनारूपसे 
लौकिकान्‌ भावान्‌ पदार्थान्‌ | स्थित अव्याकृत लौकिक भावों- 
शब्दादीनन्यांशान्तश्चित्ते वासना- शब्दादि पदार्थोकी तथा अन्य थिवी 
तान आदि नियत और कल्पनाकालमें ही 

नियताअ "| उत्पन्न होनेवाले अनियत पदार्थोको 
नियतांश्च एथ्व्यादीननियतांश | बहिश्चित्त होकर एवं मनोरथादिरूप 
कल्पनाकालान्बहिश्वित्तः संस्तथा- | पदार्थोकों अन्तश्चित होकर विद्कृत 
न्तश्चित्तो मनोरथादिलक्षणा- | करता अर्थात्‌ नाना करता है-इस 
नित्येवे कल्पयति प्रचुरीश्वर | प्रकार प्रमु--ईश्वर अर्थात्‌ आत्मा 
आत्मेत्यर्थः ॥ १३ ॥ कल्पना करता है॥ १३॥ 


Me 
| आन्तरिक और बाह्य दोनों प्रकारके पदार्थ मिथ्या हैं 
क ल खमवचित्तपरिकरिपतं सवे- | स्वभके समान सब कुछ चित्तका 
मित्येतदाशडक्यते । यसाचित्त- | ही कल्पना किया हुआ है- इस 
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परिकल्पितेमनोरथादिलक्षणेश्ित्त-| विषयमें यह शङ्का होती है. क्योंकि 


ARN) 


पारच्डधयवलक्षण्यं बाद्याना- 


मन्योन्यपरिच्छेद्यत्वमिति । 


सा न युक्ताशङ्का । 


केवल चित्तपरिकल्पित और चित्तसे 
ही परिच्छे मनोरथादिसे बाह्य 
पदार्थोकी _अन्योन्यपरिच्छेद्यत्वरूप 

विलक्षणता है [ अतः स्वप्तके समान 
ये मिथ्या नहीं हो सकते ] । 


समाधान-यह शङ्का ठीक नहीं 


है, [ क्योंकि ] 


चित्तकाला हि ये;न्तस्तु इयकालाश्च ये बहिः । 
कल्पिता एव ते सर्वे विशेषो नान्यहेतुकः ॥ १४॥ 


जो आन्तरिक पदार्थ केवल कल्पनाकाळतक ही रहनेवाळे हैं और 
जा बाह्य पदार्थ द्विकालिक [ अर्थात्‌ अन्योन्यपरिच्छेद्य ] हैं वे सभी 
कल्पित हैं | उनकी विशेषताका [ अर्थात्‌ आन्तरिक पदार्थ असत्य हैं और 
बाह्य सत्य हैँ-इस प्रकारकी भेदकल्पनाका ] कोई दूसरा कारण नहीं 


है ॥ १४ ॥ 

चित्तकाला हि येऽन्तस्तु 
चित्तपरिच्छेद्या; नान्यश्चित्त- 
कालव्यतिरेकेण परिच्छेदकः 


कालो येषां ते चित्तकाला । 
कल्पनाकाल एवोपलम्यन्त 
इत्यर्थः । यकालाश्च भेदकाला 
अन्योन्यपरिच्छेद्याः । यथाः 


. गोदोहनमास्ते; यावदास्ते तावद्वां हे 


दोग्धि यावद्वाँ दोग्धि तावदास्ते । 
तावानयमेताव।न्स इति परस्पर- 


जो आन्तरिक हैं. अर्थात्‌ चित्त- 
परिच्छेद्य हैं वे चित्तकाल हैं; जिनका 
चित्तकालके सिवा और कोई काल 
परिच्छेदक न हो उन्हें चित्तकाल 
कहते हैं | अर्थात्‌ वे केवल कल्पना- 
के समय ही उपलब्ध होते हैं । तथा 
बाह्य पदार्थ दो काल्वाले-भेदकालिक 
यानी अन्योन्यपरिच्छेद्य हें. । जैसे 
गोदोहनपर्यन्त बैठता है; यानी 
जबतक बैठता है तबतक गौ दुहता 
और जबतक गौ दुता है तबतक 
बैठता है। उतने समयतक यह रहता 
है और इतने समयतक वह रहता है-- 


२६ माण्डुक्योपनिषद्‌ 


DP SP EP SEPP BR <M <M <~ ~ < 


परिच्छेद्यपरिच्छेद्कत्वं बाह्यानां 
भेदानां ते इयकालाः अन्त- 
श्रित्तकाला वाह्यात इयकालाः 
कल्पिता एव ते सर्वे । न वाह्यो 
इयकालत्वविशेषः कस्पितत्व- 
व्यतिरेकेणान्यहेतुकः । अत्रापि 
हि खमनदृष्टान्तो भवत्येव १४॥ 


इस प्रकार बाह्य पदार्थका परस्पर 
परिच्छेद्य-परिच्छेदकत्व है; अतः वे 
दो काळ्वाळे हैं | किन्तु आन्तरिक 
चित्तकाछिक और बाह्य द्विकाल्कि- 
ये सब कल्पित ही हैं । बाह्य पदार्थो- 
की जो द्विकाल्कित्वरूप विशेषता है 
वह कल्पितत्वके सिवा किसी अन्य 


कारणसे नहीं है। इस विषयमें भी . 


स्वप्तका दष्टान्त# है ही ॥ १४ ॥ 


">> | 
आन्तरिक और बाह्य पदार्थोका भेद केवल इन्द्रियजनित हे 


अव्यक्ता एव येऽन्तस्तु स्फुटा एव च ये बहिः । 


कल्पिता एव ते 


सर्वे विशेषस्त्विन्द्रियान्तरे ॥ १ ५॥ 


जो आन्तरिक पदार्थ हैं वे अव्यक्त ही हैं और जो बाह्य हैं वे स्पष्ट 
प्रतीत होनेवाले हैं | किन्तु वे सब हैं कल्पित ही । उनकी विशेषता तो 


केवल इन्द्रियोंके ही भेदमें है ॥ १५॥ 


यदप्यन्तरव्पक्तत्वं भावानां 
मनोवांसनामात्राभिच्यक्तानां 
स्फुटत्वं वा बहिश्रक्षुरादीन्द्रि- 
यान्तरे विशेषो नासौ मेदाना- 
मस्तित्वकृतः खप्नेषपि तथा 


द्शेनात्‌ । किं तहि? इन्द्रियान्तर- 
कृत एव । अतः कल्पिता एव 
` # अर्थात्‌ जाग्रतके समान स्वभके भी चित्तपरिकरि अर्थात्‌ जाग्रतूके समान स्वम्नके भी चित्तपरिकल्पित पदार्थ कल्पना- 


चित्तकी वासनामात्रसे अभिव्यक्त 
हुए पदाथॉका जो अन्तःकरणे 
अव्यक्तत्व ( अस्फुटत्व) और बाह्य 
चक्षु आदि अन्य इन्द्रियोमें जो 


उनका स्मुटत्व है वह विशेषता. 


पदार्थोकी स॒त्ताके कारण नहीं है, 
क्योंकि ऐसा ही स्वप्तमें भी देखा 
जाता है। तो फिर इसका क्या 
कारण है ? यह इन्द्रियोंके भेदके ही 


कालिक ओर बाह्य पदार्थ द्विकालिक ही होते हैं; परन्तु वे होते दोनों ही मिथ्या 


हैं | इसी प्रकार जाग्रतमें भी समझो । 
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जाग्रद्वाचा आपे स्वम्मभाववदिति | कारण है । अतः सिद्ध हुआ कि 
| स्वप्नके पदा्थोके समान जाग्रत्कालीन 
सिद्धस्‌ ॥ १५ ॥ पदार्थ भी कल्पित ही हैं || १५ ॥ 
— SEs 
पदार्थकल्पनाकी मूल जीवकल्पना है | 
बाह्याध्यात्मिकानां भावाना- | बाह्य और आन्तरिक पदार्थोंकी 
अन्न परस्पर निमित्त और नेमित्तिकरूपसे 
सितरेतरनिमित्तनमित्तिकतया |. कल्पना दोन रा ० ह 
कल्पनायां किं सूरुमित्युच्यते- | बतलाया जाता है--- 
जीवं कल्पयते पूर्वं ततो भावान्पृथग्विधान्‌ । 


बाह्यानाध्यात्मिकांरचेच यथाविद्यस्तथास्मृतिः ॥ १६॥ 

[ वह प्रभु ] सबसे पहले जीवकी कल्पना करता है; फिर तरह- 

तरहके बाह्य और आध्यात्मिक पदाथांकी कल्पना करता है | उस जीवका 
जेसा विज्ञान होता है वेसी ही स्मृति भी होती है ॥ १६॥ 

जीवं हेतुफलात्मकम्‌$ अहं | सबसे पहले मैं करता हूँ, मुझे 

करोमि मम सुखदुःखे इत्येवं- | इल'दुःख हैं” इस प्रकारके हेतु- 

रक्षणम्‌; अनेबंलक्षण एव शुद्ध | मक जीवको [ वह प्रसु | इस- 


| से विपरीत छक्षणोंवाले शुद्ध आत्मामें 
आत्मनि रञ्जाविव सर्प कल्पयते रज्जुमें सर्पके समान कल्पना करता 


पूवम्‌ । ततस्तादर्थ्येन क्रिया- | है। फिर उसीके लिये क्रिया, कारक 
कारकफलभेदेन प्राणादीज्ञाना- | और फलके मेदसे प्राण आदि नाना 
विधान्भावान्बाह्यानाध्यात्मिकां- | प्रकारके बाह्य और आध्यात्मिक 
इचेव कल्पते । ` पदार्थाको कल्पना करता है | 


तत्र कल्पनायां को हेतुरि-| उस कल्पनामें क्या हेतु है-इस- 
त्युच्यते । योऽसौ खयंकल्पितो | | कहा जाता दै-यह जो स 


कल्पना किया हुआ जीव सब प्रकार- 
जीवः सर्वकल्पनायामधिकृतः स ' की कल्पनाका अधिकारी है, वह जेसी 
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यथाविधः,याइशी विद्या विज्ञान- 


[ गो० का० 


विद्यावाला होता हैं. अर्थात्‌ उसकी 


| जेसी विद्या यानी विज्ञान होता है बेसी 


स्थेति यथाविद्यः; तथाविधैव 
स्मृतिस्तस्येत तथास्म्रतिभेबति 
स॒ इति । अतो हेतुकर्पना- 
विज्ञानात्फलविज्ञानं ततो हेतुफल- 
स्मृतिस्ततस्तद्विज्ञानं तदरथक्रिया- 
कारकतत्फरुभेदविज्ञानानि । 
तेम्यस्तत्स्मृतिस्तत्स्मृतेथ पुन- 
'स्तद्विज्ञानानीत्येवं बाद्यानाध्या- 


त्मिकांश्चेतरेतरनिमित्तनेमित्तिक- 


भावेनानेकधा करपयते।। १६ ॥ 


ही स्मृति भी होती है । अतः 
चह वैसी ही स्मृतिबाळा होता है । 
इस प्रकार [ अन्नभक्षणादि ] हेतुकी 
कल्पनाके विज्ञानसे ही [ तृप्ति आदि ] 

फलका विज्ञान होता है; उससे [ दूसरे 
दिन भी ] उन हेतु और फलकी स्मृति 
होती है और उस स्मृतिसे उनका ज्ञान 
तथा उनके लिये होनेवाळे [ पाकादि ] 
कर्म, [ तण्डुलादि ] कारक और उनके 
[ तृप्ति आदि ] फलमेदके ज्ञान होते हैं। 
उनसे उनकी स्मृति होती है तथा उस 
स्मृतिसे फिर उन [ हेतु आदि] के 
बिज्ञान होते हैं | इस प्रकार यह जीव 

बाह्य और आध्यात्मिक पदाथॉकी 
पारस्परिक निमित्त-ने मित्तिकभावसे 
अनेक प्रकार कल्पना करता है | १ ६॥ 


ष्र 


_ जीवकत्पनाका हेतु अज्ञान है _ 


* तत्र जीवकल्पना सर्वेकल्पना- 


_यहाँतक जीवकल्पना ही सब 


मूलमित्युक्त सेव जीवकल्पना | कल्पनाओंका मूल है-यह कहा गया; 


किनिमित्तेति इष्टान्तेन प्रति- 


. पादयति-- - 


किन्तु वह जीव-कल्पना है किस 


निमित्तसे ?-इस बातका . दृष्टान्तसे 


प्रतिपादन करते हैँ- 


४ -अनिश्चिता यथा रज्जुरन्धकारे विकल्पिता । 


` सपघोरादिभिमोवैसतद्वदात्मा 


विकल्पितः ॥ १७॥ 
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जिस प्रकार [ अपने स्वरूपसे ] निश्चय न की दुई रज्जु अन्धकारः ` 
में सप-धारा आदि भावोंसे कल्पना की जाती है उसी प्रकार आत्मामें भी 
तरह-तरहकी कल्पनारँ हो रही हैं ॥ १७॥ 


यथा लोके स्वेन रूपेणानिश्चिः | | 


तानवधारितेवमेवेति रज्युमेन्दा- 
न्थकारे किं सपे उदकधारा 
दण्ड इति वानेकधा विकल्पिता 


'भवति पूर्व खरूपानिश्चयनिमित्तम्‌ । 


यदि हि पूर्वमेव रज्जुः खरूपेण 
निश्चिता स्यात्‌; न सर्पादिवि- 
कल्पोऽभविष्यद्‌ यथा खहस्ता- 
ज्ञुल्यादिषु, एष दृष्टान्त । 
तद्वदृहेतुफलादिसंसारधर्मानथवि- 
लक्षणतया स्वेन विशुद्धविज्ञप्ति- 
- मात्रसत्ताद्वयरूपेणानिशितत्वा- 

जीवग्राणाद्यनन्तभावभेदेरात्मा 

विकटिपत इत्येष सर्वोपनिषदां 
सिद्धान्तः ॥ १७॥ 


जिस प्रकार अपने स्वरूपसे | 
अनिश्चित अर्थात्‌ यह ऐसी ही है-- 
इस प्रकार निर्धारण न की हुई रज्जु 

मन्द्‌ अन्धकारमें 'यह सर्प है १? 'जल- 
की धारा है £ अथवा “दण्ड है ? 
इस प्रकार-पहळेसे खरूपका निश्चय 
न होनेके कारण-अनेक प्रकारसे | 
कल्पना की जाती है; यदि रज्जु 
पहले ही अपने खरूपसे निश्चित हो 
तो उसमें सर्पादिका बिकल्प नहीं हो 
सकता, जैसे कि अपने हाथकी अँगुली 
आदिमें [ ऐसा कोई विकल्प नहीं 
होता ] । यह एक दृष्टान्त है । इसी 
तरह हेतु-फलादि सांसारिक धर्मरूप 
अनर्थसे विलक्षण अपने विशुद्ध 
विजञक्तिमात्र अद्वितीय स॒त्ताखरूपसे 
निश्चित न होनेके कारण ही आत्मा 
जीव एवं प्राण आदि अनन्त विभिन्न 
भावोंसे विकल्पित हो रहा है-यही 
सम्पूर्ण उपनिषदोंका सिद्धान्त है । १७। 





अज्ञानानिवत्ति ही आत्मज्ञान है 
निश्चितायां यथा रञ्ज्चां विकल्पो विनिवतेते । 


रज्जुरेवेति चाद्वैतं 


तह्ठदात्मविनिश्चयः ॥ १८ ॥ 


१०० 


माण्डूक्योपनिषदू 


[ गो० का० 


जिस प्रकार रज्जुका निश्चय हो जानेपर उसमें [ सर्पादिका ] 
विकल्प निवृत्त हो जाता हैं तथा “पह रज्जु ही है? ऐसा अद्वेत निश्चय 
होता है उसी प्रकार आत्माका निश्चय है.|| १८ | 


रज्जुरेवेति निश्चये सवेवि- 
कल्पनिवृत्तो रज्जुरेवेति चाद्वैतं 
यथा तथा “नेति नेति”? ( १० 
उ० ४।४।२२) इति सवे 
संसारधमंश्न्यप्रतिपाद्कशाख्रज- 
 'नितविज्ञानस्रयोलोककृतात्मवि 
निश्चयः ` “आत्मेवेदं सवम्‌?’ 
(छा० उ० ७ | २५।२) 


“अपूवेमनपरमनन्तरमबाहमम्‌” 


(बूं० उ० २ | ५ । १९) 


“(सबाह्याभ्यन्तरो ह्यजः’? ( ग्रु० 
उ० २। १। २) “अजरोऽमरो- 
ऽमृतोऽभयः’ ( बू० उ०४। ४। 
२५)“एक एवाइयः' इति।। १८॥ 


यह रञ्जु ही हे? ऐसा निश्चय 
होनेसे सर्पादि विकल्पकी निवृत्ति 
हो जानेपर जिस प्रकार 'यह रञ्ज 
ही है? ऐसा अद्वेत-भाव हो जाता 
है उसी प्रकार “नेति-नेति” इस 


Cs ८ 
सवेसंसारधमंशून्य आत्माका प्रति- 


पादन करनेवाले शाख्नसे उत्पन हुए 
विज्ञानरूप सूर्यके प्रकाशसे आत्माका 
ऐसा निश्चय होता है कि “यह सब 
आत्मा ही है? “वह कारण-कायसे 
रहित और अन्तर्बाह्यशून्य है?” “बाहर- 
भीतरसे ( कार्य-कारण दोनों दृष्टियों- 
से ) अजन्मा है? “वह जराशून्य, 
अमर, अमृत और अभय है” तथा 
“वह एक अद्वितीय ही है”? ॥१८॥ 


न जय a 


यद्यात्मेक एवेति निश्चयः 


यदि यह बात निश्चित है कि 


दधिरे आत्मा एक ही है तो वह इन 
क्थ प्राणांद * | संसाररूप प्राणादि अनन्त भावोंसे 
संसारटषणे विकल्पित इति, केसे विकल्पित हो रह्म हे! 
सो इस विषयमें कहा जाता 
उच्यते, धृणु-- है, सुनो- 
. विकल्पकी मूल माया हे 
प्राणादिभिरनन्तेश्र भावैरेतेविकहिपत 


मायषा तस्य देवस्य यया संमोहितः स्वयम्‌ ॥ १६ ॥ 


oY >> 3.4 PS 
i mis ASME >> क शिण" + is 





शां० भा० ] 


वैतथ्यप्रकरण १०१ 


नव्याचा. द... IN, MR <, MN, ५०.८५. >>>... 
यह जो इन प्राणादि अनन्त भावोंसे विकल्पित हो रहा है सो यह 
उस प्रकाशमय आत्मदेवको माया ही है, जिससे कि वह स्वयं ही मोहित 


हो रहा है ॥ १९ ॥ 

सायेषा तस्यात्मनो देवस्य । 
यथा मायाविना विहिता माया 
गगनमतिविसलं ` ङुसुमितेः 
सपलाशेस्तरुभिराकीर्ण मिव करोति 
तथेयमपि देवस्य माया ययायं 
खयमपि मोहित इव मोहितो 
भवति । “मम माया दुरत्यया’ 


(गीता ७। १४) इत्युक्तम्‌ ॥१९॥ ` 


यह उस आत्मदेवकी माया है । 
जिस प्रकार मायावीद्वारा प्रयोग की 
हुई माया अति निर्मल आकाशको 
पछ्वयुक्त पुष्पित पादपोंसे परिपूर्ण 
कर देती है उसी प्रकार यह भी 
उस देवकी माया है जिससे कि यह 
स्वयं भी मोहित हुएके समान मोह- 
ग्रस्त हो रहा है | “मेरी मायाका पार 
पाना कठिन है?” ऐसा [ भगवानूने | 
कहा भी है ॥ १९ ॥ 


न 
मूलतत्त्वसम्बन्धी विमि मतवाद 


प्राण इति प्राणविदो भूतानीति च तद्विदः । 


गुणा इति शुणविद्स्तत््वानीति च तद्विदः ॥ २०॥ ` 

` ग्राणोपासक कहते हैँ- “प्राण ही जगतूका कारण है ।” भूतो 
( प्रत्यक्षवादी चार्वाकादि) का कथन है-- प्रथिवी आदि ] चार भूत 
ही परमाथ हैं |? गुणोंको जाननेवाळे [ सांख्यवादी ] कहते हैं “गुण ही 
सृष्टिके हेतु हैं ।! तथा तत्त्वज्ञ ( शेव) कहते हें--।[आत्मा, अविद्या 
और शिव---ये तीन ] तत्त्व ही जगतूके प्रवर्तक हैं? || २० ॥| 


पादा इति पादविदो विषया इति तद्विदः । 
लोका इति लोकविदो देवा इति च तद्विदः ॥ २१॥ 


` पादवेत्ता कहते हैं-'विश्व आदिं पाद ही सम्पूर्ण व्यवहारके हेतु हैं | 
[ वास्स्यायनादि ] विषयज्ञ कहते हैँ----'शब्दादि विषय ही सत्य वस्तु है ।! 


१०२ माण्डूक्योपनिषद्‌ [ गो० काठ 
लोकतेत्ताओं ( पौराणिकों ) का कथन है--'छोक ही सत्य हैं |! तथा 
देवोपासक कहते हैं---इन्द्रादि देवता ही सष्टिके सञ्चालक हैं? ॥ २१ ॥ 
वेदा इति वेदविदो यज्ञा इति च तद्विदः । 
भोक्तेति च भोक्तृविदो भोञ्यमिति च तद्विदः ॥ २२॥ 
वेदज्ञ कहते हैं---'ऋगादि चार वेद ही परमार्थ हैं |? याज्ञिक 
कहते हैँ- (यज्ञ ही संसारके आदिकारण हैं ।? भोक्ताको जाननेवाले 
भोक्ताकी ही प्रधानता बतलाते हैं तथा भोज्यके ममज्ञ ( सूपकारादि ) 
भोज्यपदार्थोंकी ही सारवत्ताका प्रतिपादन करते हैं ॥ २२ | 
सूक्ष्म इति सुक्ष्मविद्‌ः स्थूल इति च तद्विदः । 
सूते इति मूतेविदोऽमूते इति च तद्विदः ॥ २३॥ 
सक्ष्मवेत्ता कहते हैं--'आत्मा सूक्ष्म (अणु-परिमाण) है |? स्थूल्वादी 
(चार्वाकादि ) कहते हैं-'वह स्थूल है ।7 मूत्तवादी ( साकारोपासक ) 
कहते हैं-'परमार्थ वस्तु मूर्तिमान्‌ है |! तथा अमूत्तबादियों ( शून्यवादियों ) 
का कथन है कि वह मूर्तिहीन है | २३ ॥ 
काल इति कालविदो दिश इति च तह्टिदः । ` 6 & 
वादा इति वादविदो सुबनानीति तहििंदः ॥ २४॥ 
कालज्ञ (ज्योतिषी लोग) कहते है “काल ही परमार्थ है ।? 
दिशाओंके जाननेवाले ( स्वरोदयशाख्जी ) कहते हैं--दिशाएँ ही सत्य 
वस्तु हैँ ।? वादवेत्ता कहते हैं--[ धातुवाद, मन्त्रवाद आदि] वाद ही 
सत्य वस्तु हैं ।? तथा भुवनकोषके ज्ञाताओंका कथन है कि भुवन ही 
परमाथ हैं || २४ ॥ 
मन इति मनोविदो बुद्धिरिति च तद्विदः । 
चित्तमिति चित्तविदो धमीधमौ च तद्विदः ॥ २५॥ 
मनोविदू कहते हैं---'मन ही आत्मा है”, बौद्धोंका कथन है--बुद्धि 
ही आत्मा है”, चित्तज्ञोंका विचार है---'चित्त ही सत्यवस्तु है; तथा 
` धुर्माधर्मवेत्ता ( मीमांसक ) भर्माधर्मको ही परमार्थ मानते हैं || २५ |] 
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पञ्चविंशक इत्येके षड्विंश इति चापरे । 
एकत्रिशक इत्याहरनन्त इति चापरे ॥२६॥ 


कोई ( सांख्यवादी ) पच्चीस तत्त्वोको, कोई ( पातञ्जलमतावलम्बी ) 
छब्बीसोंको और कोई ( पाशुपत ) इकतीस तत्त्वोको सत्य मानते हैं# तथा 
अन्य मतावलम्बी परमार्थको अनन्त भेदोंबाला मानते हैं ॥ २६ ॥ 


YY २१ a 


लोकॉल्लाकविदः प्राहुराश्रमा इति तद्वि 


स्रीपुंनपुंसकं लेङ्गः परापरमथापरे ॥ २७॥ 

लौकिक पुरुष लोकानुरञ्जनको और आश्रमवादी आश्रमोंको ही 

प्रधान बतलाते हैं । लिङ्गवादी ख्रीलिङ्ग, पुलिङ्ग और नपुंसकळिङ्गोंको 
तथा दूसरे लोग पर और अपर ब्रह्मको ही परमार्थ मानते हैं || २७ ॥ 


सृष्टिरिति सृष्टिविदो लय इति च तद्विदः । 


स्थितिरिति स्थितिबिद्‌ः सर्वे चेह तु सर्वदा ॥ २८॥ 
सृष्टिवेत्ता कहते हे---'सृष्टि ही सत्य है?, ल्यवादी कहते हैं “लय 
ही परमार्थ वस्तु है? तथा स्थितिवेत्ता कहते हैं--'स्थिति ही सत्य है |? इस 
प्रकार ये [ कहे हुए और बिना कहे हुए ] सभी वाद इस आत्मतत्त्वमे 
सव॑दा कल्पित हैं ॥ २८ ॥ 
ग्राणः प्राज्ञो चीजात्सा | प्राणबीजखरूप प्राज्ञको कहते हैं। 
तत्कार्य मेदा हीतरे यित्यन्ता' 1. उपयुक्त स्थितिपर्यन्त सब विकल्प 
मे च त लौकिक सर्व कायी है | सम्पूर्ण प्राणियो- 
अन्य च सर्व ठाकका; सक | से परिकल्पित अन्य सब लेकिक- 
प्राणिपरिकल्पिता भेदा रज्ज्वा- | धर्म रज्जुमें सर्पके समान उन 
मिव सर्पादय; तच्छून्य आत्म- | विकल्पोसे शून्य आत्मामें आत्म- 


# प्रधान, महत्तत्त्व) अहंकार; पञ्चतन्मात्रा, पाँच शानेन्द्रियों, पाँच कर्मेन्द्रियाँ) 
पाँच विषय और मन--ये सांख्यवादियोंके पच्चीस तत्त्व हैं; योगी इनके सिवा 
उब्बीसवाँ तत्त्व ईश्‍वर मानते हैं ओर पाशुपतोंके मतमै इन पच्चीस तत्त्वांके 
अतिरिक्त राग, अविद्या; नियति; काळ; कला और माया-ये छः तत्त्व और हैं । ` . 
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न्यात्मखरूपानिश्चयहेतोरविद्यया | खरूपके अनिश्चयके कारण अविद्यासे 


कल्पिता इति पिण्डीकृतोऽथः । 
प्राणादिश्लोकानां प्रत्येकं पदार्थ- 
व्याख्याने फल्गुप्रयोजनत्वा- 
त्सिद्धपदार्थत्वाच थलो न 
कृतः ॥ २८ ॥ 


कल्पना किये गये हैं--यह इन 
छोकोंका समुदायार्थ है | प्राणादि 
छोकोंके प्रत्येक पदार्थके व्याख्यान- 
का अत्यन्त अल्प प्रयोजन होनेके 
कारण तथा वे सिद्ध पदार्थ हैं-इस- 
लिये प्रयत्न नहीं किया ॥ २८ ॥ 


Ah 


कि बहुना 


अधिक क्या £-- 


यं भावं दृशयेद्यस्य तं भावं स तु प्यति । 
तं चावति स भूत्वासौ तद्ग्रहः समुपैति तम्‌ ॥ २६॥ 


[ गुरु ] जिसे जो माव दिखला देता है वह उसीको आत्मखरूपसे | 


देखने ठगता है तथा इस प्रकार देखनेवाळे उस व्यक्तिकी वह भात्र तद्रूप 
होकर रक्षा करने छगता है | फिर उस ( भाव ) में होनेवाला अभिनिवेश 
उस [ के आत्मभाव ] को प्राप्त हो जाता है ॥ २९ ॥ 


ग्राणादीनामन्यतमशुक्तमनुत्त 
बान्यं भावं पदार्थ दशेद्यस्या- 
चार्याऽन्यो वास इदमेव तत्तमिति 
स तं भावमात्मभूतं पञ्यत्यय- 
महमिति वा ममेति वा | तं च 
द्रष्टार स भावो$वति यो दर्शितो 
भावोऽसौ भूत्वा रक्षति । स्वेना- 


त्मना सेतो निरुणद्धि । | 


र डं क को BG 
pA र थे 2, ३" जज 
ried 7S 3 ड ती 
> पदक क eS SS अलर १०७ fa ~ PS या 


जिसका आचार्य अथवा कोई 
अन्य आप्त पुरुष जिसे प्राणादिमेंसे 
किसी कहे इए अथवा किसी बिना 
कहे इए अन्य भावको भी यही 
परमार्थतत्त है? इस प्रकार दिखा 
देता है बह उसी भावको आत्मभूत 


हुआ देखता है [ और समझता है . 


कि-] 'में यही हुँ? अथवा 'यही 


मेरा स्वरूप है? | तथा उस द्रष्टाक्की 


भी, जो भाव उसे दिखळाया गया 
है, तद्रूप होकर रक्षा करता है; 
अर्थात्‌ उसे सब प्रकार अपने स्वरूप- 
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तसिन्ग्रहस्तद्भ्रहस्तदसिनिवेशः । 
इदेव तत्त्वसिति स तं ग्रहीतार- 
शुपेति । तस्यात्मभावं निगच्छ- 


तीत्यर्थः ॥ २९ || 


से निरुद्ध कर देता है । उसी भावमें 
जो ग्रह-आग्रह अर्थात्‌ यही तत्त्व 


है? इस प्रकारका अभिनिवेश है. 


चह उस भावके ग्रहण करनेवालेको 
प्राप्त होता है, अर्थात्‌ उसके आत्म- 
स्वरूपको प्राप्त हो जाता है ॥२९॥ 


Ah - 
आत्मा सर्वाधिष्ठान है ऐसा जाननेवाला ही परमार्थदश्ी है 


एतेरेषोऽपृथग्भावैः 


पृथगेवेति 


लक्षितः । 


एवं यो वेद्‌ तत्त्वेन कल्पयेत्सोऽविशङ्कितः ॥ ३ ०॥ 


[ इस प्रकार सबका अधिष्ठान होनेके कारण ] इन प्राणादि अपृथग्‌ 
भावोंसे [ पृथक्‌ न होनेपर भी अज्ञानियोंद्वारा ] वह आत्मा भिन्न ही माना 
गया है । इस बातको जो वाम्तविकरूपसे जानता है वह निःशंक होकरः 
[ वेदार्थकी ] कल्पना कर सकता है ॥ ३०॥ | 


एतेः प्राणादिभिरात्मनो- 
ऽपृथग्भूतेरणथग्भावेरेष आत्मा 
रज्जुरिव सर्पादिविकल्पनारूपेः 
प्रथगेवेति छक्षितोऽभिलकश्चितो 


, निश्चितो मूढेरित्य्थ; । विवेकिनां 


तु रज्ज्वामिव कल्पिताः सर्पादयो 
नात्मव्यतिरेकेण प्राणादयः 
सन्तीत्यभिप्राय “इदं सवे 
यदयमात्मा” (बृ० उ० २। ४। 
६, ४। ५। ७) इति श्रुतेः । 
एवमात्मव्यतिरेकेणासतं 
रज्जुसपबदात्मनि कल्पिताना- 


रज्जुमें कल्पित सर्पादि भावोंसे 
रज्जुके समान यह आत्मा अपनेसे 
अप्रथग्भूत प्राणादि अपृथग्मावोंसे 
प्रथक्‌ ही है-ऐसा मूर्खोको लक्षित-- 
अमिलक्षित अर्थात्‌ निश्चित हो रहा 
हैं । विवेकियोंकी दृष्टिमें तो “यह 
जो कुछ हैं सब आत्मा ही है? इस 
श्रुतिके अनुसार रज्जुमें कल्पित 
सर्पादिके समान ये प्राणादि आत्मा- 
से भिन्न हैं ही नहीं-ऐसा इसका 
तात्पय हैं । 

इस प्रकार रज्जुमें कल्पित सपेके 
समान जो आत्मामें कल्पित पदार्थों- 
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मात्मानं च केलं निर्विकल्प | का आत्माके सिवा असत्यत्व समझता 
कू श्ुतितो युक्तित है तथा आत्माको श्रुति और युक्तिसे 
बह वेद तस्वेन श्रुतितो युक्तितश् परमार्थतः निर्विकल्प जानता है वह 
सोऽविंशङकिंतो वेदार्थ विभागतः | निःशंक होकर वेदार्थकी “यह वाक्य 
ह इस अर्थका प्रतिपादन करनेवाला 
| है और यह -अन्यार्थपरक है? इस 
` परं वाक्यमदोञ्न्यपरमिति । न | प्रकार विभागपूर्वक कल्पना कर 


[ 

| 

| 

कल्पयेत्कल्पयतीत्यरथः-इदमेवं- 
रिता सकता है-यह इसका तात्पर्य है । हू 
द्यनध्यात्मविद्वेदाज्ज्ञातुं शक्नोति न | 
| 

| 

| 

| 


जो अध्यात्मतत््रको नहीं जानता 
तत्त्वतः । “न ह्यनध्यात्मवित्कश्चि- | वह पुरुष तत्त्वत: वेदोंको भी नहीं 
त्क्रियाफलमुपाइनुते” ( मनु० | जान सकता । ' (अध्यात्मतच्रको न 
ग हि गान जाननेवाळा पुरुष किसी भी कमफल- 
६ । ८२ ) . इति हि मानवं | ¬ त नहीं करता” ऐसा मतुजी- 
| वचनम्‌ ॥ ३० || का भी वचन है || ३० ॥ 
| । RR 
[ द्वैतका असत्यत्व वेदान्तवेद्य है ौ | 


यदेतदृद्वेतस्यासच्चमुक्त युक्ति- | यह जो युक्तिपूर्वक हेतकी | 
तरतदेतदवेदान्तप्रमाणावगत- {अस्यता बतलायी है वह वेदान्त | 
| 
| 





ठ | प्रमाणसे जानी गयी है-इस आशायसे 
ह कहते हैं-_ 


स्वप्नमाये यथा इष्टे गन्धर्वनगरं यथा | 
तथा विश्वमिदं इष्टं वेदान्तेषु विचक्षणैः ॥ ३ १ ॥ 
जिस प्रकार खप्न और माया देखे गये हैं तथा जैसा गन्धर्व नगर 


जाना गया हे उसी प्रकार विचक्षण पुरुषोंने वेदान्तोमें इस जगतको 
देखा है || ३१ || 


स | न्च खम्ममाये अविवेकी पुरुषोंद्रारा खप्त और 
असद्व ' असत्यो सद्द- | माया, जो असदस्तुरूप अर्थात्‌ 
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स्त्वात्मिके इव ढक्ष्येते 
अविवेकिभिः यथा च प्रसारित- 
पण्यापणगृहप्रासादस्रीपुंजनपद- 
व्यवहाराकीणंमिच गन्धर्वनगरं 
इञ्यमानसेच सदकसादभावतां 
गतं इषस्‌, यथा च स्वममाये 
इष्टे असद्ूपे, तथा विश्वमिदं द्वेत॑ 
समस्तमसदूरष्टस्‌ । 

छेत्याह-वेदान्तेषु । “नेह 
नानास्ति किंचन” (क० उ० २।१। 
११ब०३उ०४। ४ । १९ ) “इन्द्रो 
मायाभिः” (बृ०उ० २।५। १९ ) 
“आत्मैवेदमग्र आसीत्‌” (बृ०३० 
१।४। १७ )“ब्रह्म वा इदमग्र आ- 
सीत्‌”(बर ०उ०१।४। १०)/द्विती- 
याद्दै भयं भवति” (बू० 3० १। ४। 
२ ) “न तु तद्द्वितीयमस्ति’ 
(वृ 3० ४ | ३। २३ ) “यत्र 
त्वस्य स्वमात्मेवाभूत!! ( ३० 
उ० ४ । ५ । १५) इत्यादिषु 
बिचक्षणेर्निपणतरस्तुदर्शिभि; 
पण्डितेरित्यथे; । 

(तमःश्र्ननिर्भ दृष्टं वर्षेबुदू- 


बुद्संनिभम्‌ । नाशप्रायं सुखा- 


असत्य हैं, सदस्तुरूप देखे जाते हैं । 
जिस प्रकार विस्तृत दूकान, बाजार, 
गृह, प्रासाद और नगरनिवासी ख्री- 
पुरुषोंके व्यवहारसे भरपूर-सा गन्धर्व- 
नगर देखते-ही-देखते अकस्मात्‌ 
अभावको प्राप्त होता देखा गया है, 
और जिस प्रकार ये खप्न और माया 
असद्रूप देखे गये हैं, उसी प्रकार 
यह विश्व अर्थात्‌ समस्त द्वैत असत्‌ - 
देखा गया है । 

कहाँ देखा गया है ? इसपर 
कहते हैँ--्रेदान्तोंमें | “यहाँ नाना 
कुछ नहीं है?” “इन्द्रने मायासे" 
“पहले यह आत्मा ही था” 
“पहले यह ब्रह्म ही था” “दूसरे- 
से निश्चय भय होता है? “उससे 
दूसरा कोई नहीं है?” “जहाँ इसके 
लिये सब आत्मा ही हो गया है?” 
इत्यादि वेदान्तोंमें विचक्षण अर्थात्‌ 
निपुणतर सस्तुदशौं पण्डितोद्वारा 
देखा गया है--यह इसका 
तात्पर्य है । 

“यह जगत्‌ अँघेरे गढ़ेके समान 
और वर्षाकी बूँदके सदश नाशप्राय, 
सुखसे रहित और नाशके अनन्तर 
अभावको प्राप्त हो जानेवाला देखा 
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द्वीन॑ नाशोत्तरमभावगम्‌”” इति | गया है?--इस व्यासस्मृतिसे भी 
व्यासस्म्रतेः । ३१ ॥ यही बात प्रमाणित होती है ॥३१॥ 
° a 
परमाथ क्या है ? 

ग्रकरणार्थापसंहारार्थाऽयं यह ( आगेका ) छोक इस 
वितथं दैतमात्मै प्रकरणके विषयका उपसंहार करनेके 

श्होकः । यदा वितथं द्वेतमात्म यि ह त अतत 
वैकः परमार्थतः संस्तदेदं निष्पन्नं | और एकमात्र आत्मा ही परमार्थतः 


भवति सर्वोऽयं लौकिको वैदिकश्च | सत्‌ है तो यह निश्चित होता है कि ` 


यह सारा लौकिक और वैदिक 
व्यवहारोषविद्याविषय एवेति । | व्यवहार अविद्याका ही विषय है । 


तदा-- उस अवस्थामें-- 

न निरोधो न चोत्पत्तिने बडो न च साधकः । 

न सुसुक्षुने वे मुक्त इत्येषा परमार्थता ॥३२॥ 

न प्रलय है, न उत्पत्ति है, न बद्ध हे, न साधक है, न मुमुक्षु है 

और न मुक्त ही हे--यही परमार्थता है ॥ ३२ || 

न निरोधः-निरोधनं निरोधः | न निरोध है | निरोधनका नाम 
प्रलयः, उत्पत्तिर्जननम्‌ , बद्ध! निरोधं यानी प्रलय है | उत्पत्ति 
[सारी जीव जननको, बद्ध-संसारी जीवको, 
संसारी जीव, साधकः साधन- | साधक मोक्षके साधनवालेको, मुमुक्ष 
वान्मोक्षस्य, गुमरक्षर्माचनाथी, | मुक्त होनेकी इच्छावालेको और मुक्त 


मुक्तो बिमुक्तबन्धः । उत्पत्ति- | “से छूटे इएको कहते हैं। 
गोरा है उत्पत्ति और प्रलयका अभाव होनेके 
| वाढ्द्वादयो न | कारणये बद्ध आदि भी नहीं है. 
सन्तीत्येषा परमार्थता । यही परमार्थता है | 
के | कथपुत्पत्तिप्रययोरभावः र उत्पत्ति और प्रल्यका अभाव 
इत्युच्यते, 8तस्यासत्त्वात्‌ । “यत्र | किस प्रकार है? इसपर कहा जाता 








| 
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हि हैतमिव भवति” (वृ० उ० २। 
४ । १४ ) “य इह नानेव पञ्यति’ 
(क०उ०२।१।१०, ११) “आत्मे- 
वेदं सर्वेस?? (छा० उ० ७।२५।२) 
“ब्रह्मेचेद॑ सवस’ ( नृसिंहोत्तर० 
७) “एकमेबाहितीयम!! ( छा० 
उ० ६।२। १) “इदं सवे 
यदयमात्मा'” (बू उ० २। 
४।६१४।५।७ ) इत्यादि- 
नानाश्रुतिभ्यों हृतस्यासत्व॑ सिद्धस्‌। 


सतो झुत्पत्तिः प्रलयो वा 


स्यान्नासत, शशविषाणादेः । 


नाप्यद्वेतमुत्पद्यते लीयते वा । 
अद्वयं चोत्त्तिप्रयवच्चेति विग्र- 
तिषिद्धस्‌ । 

यस्तु पुनर्द्वेतसंव्यवहारः स 
रज्जुसर्पवदात्मनि ब्राणादिलक्षणः 
कल्पित इत्युक्तम्‌ । न हि मनो- 
विकल्पनाया ज्जुसपादि- 
लक्षणाया रज्ज्वां प्रलय 
उत्पत्तिर्वा | न च मनसि 
रज्जुसपस्योत्पत्तिः प्रलयो वा न 
चोभयतो वा । तथा मानसत्वा- 


`> 
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है-द्वेतकी असत्यता होनेके कारण 
[इनकी भी सत्ता नहीं है] । 
“जहाँ द्वेत-जेंसा होता है” “जो 
यहाँ नानावत्‌ देखता हे? “यह 
सब आत्मा ही है” “यह सब ब्रह्म 
ही है?! “एक ही अद्वितीय?” “यह 
जो कुछ है सब आत्मा हैं? इत्यादि 
अनेकों श्रृतियोसे द्रेतकी असत्यता 
सिद्ध होती है । 

उत्पत्ति अथवा प्रलय सतूकी ही 
हो सकती है, शशश्चङ्घादि अस- 
दस्तुकी नहीं हो सकती । इसी 
प्रकार अद्वैत वस्तु भी उत्पन्न या 
लीन नहीं होती | जो अद्रय हो 
वह उत्पत्ति-प्रलयवान्‌ भी हो-यह 
तो सर्वथा विरुद्ध है । 

इसके सिवा जो प्राणादिरूप 
द्वेतव्यवहार हैं वह रज्जुमें सर्पके 
समान आत्मामें ही कल्पित है-यह 
बात पहले कही जा चुकी है । रज्जु- 
सर्पादिरूप मनोविकल्पकी भी रञ्जुमें 
उत्पत्ति या प्रलय नहीं होती । 
रज्जुसर्पकी उत्पत्ति या प्रल्य न तो 
मनमें ही होती हैं और न [ मन 
और रञ्जु ] दोनोंहीमें । इसी प्रकार 
दैतका मनोमयत्व भी समान ही है, 
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बिशेषादुद्वैतस्य । न हि नियते 
मनसि सुषुप्त वा द्वैतं गुह्यते । 


अतो मनोविकल्पनामात्रं 
देतमिति सिद्धम्‌ । तस्मास्सूक्त 
्रेतस्यासत्ान्निरोधाद्यमावः 
परमार्थेति । 

यद्येवं द्वेताभावे शास्रव्यापारो 
शुन्यवादाशङ्का नदते विरोधात्‌ । 
तचिबसतनन्र तथा च सत्यद्वैतस्य 
वस्तुत्वे प्रमाणामावाच्छन्यवाद- 


सङ्गः, दतस्य चाभावात्‌ । 
न; रज्जुसपादिबिकर्पनाया 


निरास्पदत्वाचुपपत्तिरिति प्रत्यु- 
क्तमेतत्कथयुजीवयसीत्याह-- 
रज्जुरपि सपविकल्पस्थास्पदभूता 
विकल्पितेवेते  दृष्टान्तानुप- 


पत्ति; । 
न, विकल्पनाक्षयेऽनिकल्पि- 


क्योंकि मनके समाहित अथवा शुशु 
हो जानेपर इतका ग्रहण नहीं होता | 

अत: यह सिद्ध हुआ किं हवेत 
मनकी कल्पनामात्र है । इसलिये 
यह ठीक ही कहा है कि ह्वेतकी 


असत्यता होनेके कारण निरोधादि- 


का अभाव ही परमार्थता है । 


पूर्व ०-यदि ऐसा है तो शाख्रका 
व्यापार द्वैतका अभाव प्रतिपादन 
करनेमें ही है, अद्वेत-बोधमें नहीं; 
क्योंकि इससे विरोध आता है । * ऐसी 
अवस्थामें अद्वेतके नस्तुत्वमें कोई 
प्रमाण न.होनेके कारण शझून्यवादका 
प्रसंग उपस्थित हो जाता है; क्योंकि 
इतका तो अभाव ही है । 

सिद्धान्ती-ऐसी बात नहीं है; 
क्योंकि रज्जु-सर्पाद विकल्पका 
निराधार होना सम्भव नहीं है-इस 
प्रकार पहले निराकरण कर दिये 


जानेपर भी इसी शंकाको फिर क्यों | 


उठाता है? इसीपर [झून्यवादी] कहता 
है-“सर्पश्रमकी अधिष्ठानभूता रज्जु 
भी कल्पिता ही है । इसलिये यह 
दृष्टान्त ठीक नहीं है | 


सिद्धान्ती -नहीं, कल्पनाका 


सत्तोप- | क्षय हो पाविकरिपतत्वादेव सन्चोपः | क्षय हो जानेपर अविकल्पित आत्मा- 
# क्योकि द्वेतका अभाव प्रतिपादन करनेसे ही यह नहीं समझा जा 


सकता कि शासनको अद्वेतकी सत्ता अभीष्ट 


है। 
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` पत्तेः । रज्जुसपेवदसस्वमिति 


चेत्‌ १ न; एकान्तेनाविकल्पि- 
तत्वादविकटिपतरज्ज्वंशवत्प्राकू 
सपोभावविज्ञानात्‌ । विकल्प- 


यितु ग्राख्विकल्पनोत्पत्तेः 


सिद्धत्वाभ्युपगमादसत्त्वानुप- 
पत्ति; | 
कथं पुनः खरूपे व्यापाराभावे 
शा्त्रस्यं देतविज्ञाननिवतकत्वम्‌? 
 जैष दोषः । रज्ज्वां सर्पादि- 
बदात्मनि ठेतस्याविद्याध्यत- 
त्वात्‌ । कथम्‌ ? सुख्यहं दुःखी 
मूढो जातो सरतो जीणों देइवान्‌ 
पश्यामि व्यक्तोऽच्यक्तः कर्ता 
फटी संयुक्तो वियुक्तः क्षीणो 
बद्धोऽहं ममैत इत्येवमादय; सवं 
आत्मन्यध्यारोप्यन्ते । आत्मे- 


को सत्ता उसके ` अविकल्पितत्वके 
कारण ही सम्भव हो सकती है | 
यदि कहो कि रज्जु-सर्पके समान 
उसकी असत्ता है, तो ऐसा 
कहना ठीक नहीं, क्योंकि वह 
अविकल्पित रञ्जु-अंशके समान 
सर्पाभावके विज्ञानके पहलेसे ही 
सवेथा अविकल्पित रूपसे विद्यमान 
है । इसके सिवा, जो विकल्पना 
करनेवाला होता है उसे विकल्पकी 
उत्पत्तिसे पहले ही विद्यमान खीकार 
करनेके कारण उसकी असत्ता नहीं 
मानी जा सकती ।. ॥ 
पूर्व५-किन्तु आत्मखरूपमें 
प्रमाणकी गति न होनेपर भी शास्त्र 
हैतबिज्ञानका निवत्तेक केसे है : 


पिद्धान्ती-[ यहाँ ] यह दोष नहीं 
है, क्योंकि रज्जुमें सर्पादिके समान 
आत्मामें अविद्याके कारण द्वैतका 
अध्यास है । किस प्रकार £-'मै सुखी 
हूं, दुःखी हूँ, मूढ़ हूँ, उत्पन्न हुआ हूँ, 
मरा हूं, जराग्रस्त हूँ, देहधारी हूँ, 
देखता हूँ, व्यक्त हूँ, अव्यक्त हूँ, कर्ता 
हः फलवान हूँ, संयुक्त हूँ, वियुक्त हूँ, 
क्षीण छुँ, वृद्ध हू, ये मेरे हैं?- 
इत्यादि प्रकारके सम्पूर्ण विकल्प 
आत्मामें आरोपित किये जाते हैं, तथा 
आत्मा इनमें अनुस्यूतं है, क्‍योंकि 
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तेष्वनुगतः सर्वत्राव्यभिचारात्‌ | | उसका कहीं भी व्यभिचार नहीं है, 


` यथा सपेधारादिभेदेषु रज्जुः । 


यदा चेवं विशेष्यखरूपप्रत्ययस्य 
सिद्धत्वान्न कतेन्यत्वं शाखेण । 
अकृतकर्त च शास्रं कृतानु- 
कारित्वेऽग्रमाणम्‌ । यतोऽविद्या- 
ध्यारोपितसुखित्वादिविशेषत्रति- 
बन्धादेवात्मनः स्रूपेणानवस्थानं 
खरूपावस्थानं च श्रेय इति 
सुखित्वादिनिवतंकं शास्रम्‌ 
आत्मन्यसुखित्वादिग्रत्ययकरणेन 
नेति नेत्यस्थूलादिवाक्येः। आत्म- 
खरूपचदसुखित्वाद्यपि सुखित्वा- 
दिभेदेष नानुवृत्तो$स्त धमः । 
दयुबृत्तः स्याननाध्यारोपित- 
सुखित्वादिलक्षणो विदोषः । 
यथोष्णत्वगुणविशेषवत्यगनो . 

शीतता । तसान्निविशेष एवा- 


. त्मनि सुखित्वादयो विशेषाः 


क = ` गक 
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जेसे कि सर्प और धारा आदि भेदोंमें 
रज्जु | 


जब किं ऐसी बात है तो विशेष्य- 
रूप ब्रह्मकें स्वरूपकी प्रतीति सिद्ध 
होनेके कारण उसके सम्बन्धमें 
शास्रको कुछ कर्तव्य नहीं है । शास्त्र 
तो असिद्ध वस्तुको सिद्ध करनेवाला 
हैं; सिद्ध वस्तुका अनुवाद करनेसे 
वह प्रमाण नहीं माना जाता | 
क्योंकि अविद्यासे आरोपित सुखत्व 
आदि विशेष प्रतिबन्धकोके कारण ही 
आत्माकी स्वरूपसे स्थिति नहीं है, 
और स्वरूपसे स्थिति ही श्रेय है; इस- 
लिये 'नेति-नेतिः और 'अस्थूलम्‌" 
आदि त्राक्यांसे आत्मामें असुखि- 
त्वादिकी प्रतीति करानेके द्वारा 
शात्र [ उसमें आरोपित ] सुखित्व 
आदिको निवृत्ति करनेवाला है। 
आत्मखरूपके समान असुखित्व 
आदि भी सुखित्र आदि भेदोंमें 
अनुवृत्त धर्म नहीं है | यदि वह भी 
अनुवृत्त होता तो उसमें सुखित्व 
आदिरूप विशेष धर्मका आरोप नहीं 
किया जा सकता था; जिस प्रकार कि 
उष्णत्वधर्मविशिष्ट अग्निमें शीतत्वका 
आरोप नहीं किया जा सकता । 
अतः सुखित्वादि विशेष निवि रोष 
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कर्पिताः | यस्वसुखित्वादिशास्त्र- | आत्मामे ही कल्पना किये गये हैं | 
इससे सिद्ध हुआ कि आत्माके 
| मात्मनस्तत्सुखित्वादिविशेषनि- | विषयमे जो असुखित्व आदि 
के शास्र है वह सुखित्व आदि विशेषकी 
शत्यथमेवेति सिद्धम्‌ । “सिद्ध तु | निवत्तिके ही लिये है । शा्न- 
क वेत्ताओंका सूत्र भी है-_“[ सुखित्व 
निवतेकत्वात्‌” इत्यागसविदां | आदि धमाका ] निवर्त्तक होनेसे 
| अस्थूलम्‌ आदि ] शास्त्रकी प्रामा- 
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| अद्वेतभाव ही मङ्गलमय है 

पूवद्लोकार्थस्य हेतुमाह-- | पूर्व छोकके अर्थका हेतु बत- 
लाते हैं-- 

| 


भावेरसड्रिरेवायमह्येन च कल्पितः | 
भावा अप्यह्वयेनेव तस्मादद्वयता शिवा ॥३३॥ 


यह ( आत्मतत्त्व ) प्रमाणादि असद्भावोंसे और अदवैतरूपसे कल्पित 

है | वे असद्भाव भी अद्वेतसे ही कल्पना किये गये हैं । इसलिये अद्वेत- 
भाव ही मङ्गलमय है ॥३३॥ 

यथा रज्ज्वामसद्धि! सपे-| जिस प्रकार रज्जुमें अविद्यमान 


धारादिभिरद्वयेन च रज्जुद्रव्येण | सप पारा आदि भावोंसे तथा 
सतायं सप इयं धारा दण्डोऽय- | सर्प है, यह धारा है, यह दण्ड है! 


मिति वा रज्जुद्रव्यमेव कल्प्यत | इस प्रकार रज्जुद्रव्य ही कल्पना 


एवं प्राणादिभिरनन्तैरसद्धिरेवा- | किया जाता है उसी प्रकार 
' पा प्राणादि अनन्त असतू-अविद्यमान 
विद्यमानेः न परमार्थतः--न | अर्थात जो परमार्थतः नहीं हैं, [उन 
हयप्रचलिते मनसि कश्चिद्वाव | भावोसे आत्मा विकल्पित हो रहा ह] 
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उपलक्षयितुं शक्यते केनचित्‌; 
न चात्मनः ग्रचलनमस्ति; 
प्रचलितस्यैचोपरुम्यमाना भावा 
न परमार्थतः सन्तः कल्पयितु 
शुक्याः-अतोऽसद्भिरेव प्राणादि- 
भावेरदयेन च परमार्थसता- 
त्मना रञ्जुवरसवेविकल्पास्पद- 
भूतेनायं स्वयमेवात्मा कल्पित; 
सदैकस्रभावोऽपि सन्‌ । 

ते च प्राणादिभावा अप्यइ- 
थेनेव सतात्मना विकस्पिताः । 
नः हि निरास्पदा काचित्कल्प- 
नोपभ्यते; अतः सर्वेकल्पना- 
स्पदस्वात्खेनात्मनाद्वयस्याच्य- 
भिचारात्कऱ्पनावस्थायामप्यद्व- 
यता शिवा । कल्पना एव 
त्वशिवा! । रज्जुसर्पादिवत्त्रासा- 
दिकारिण्यो हि ता; । अद्वयता- 
भयात; सेव शिवा ॥ ३३ ॥ 
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क्योंकि चित्तके चलायमान न होनेपर 
किसीके द्वारा कोई भाव उपलक्षित 
नहीं हो सकता, और आत्मामें 
प्रचलन है नहीं; तथा केवळ चलाय- 
मान चित्तमें ही उपलब्ध होनेवाले 
भाव परमार्थतः सत्य हैं--ऐसी कल्पना 
नहीं की जा सकती । अतः यह 
आत्मा, स्वयं एकमात्र सत्स्वभाव होने- 
पर भी असत्खरूप प्राणादि भावोसे. 
तथा रज्जुके समान सब प्रकारके 
विकल्पके आश्रयभूत परमार्थ सत्‌ 
आत्मस्वरूपसे कल्पित है । 

चे प्राणादि भाव भी अद्वय सत्खरूप 
आत्मासे ही कल्पना किये गये हैं, 
क्योंकि कोई भी कल्पना निराधार 
नहीं हो सकती । अतः समस्त 
कल्पनाकी आश्रयभूता होनेसे और 
अपने खरूपसे अद्र्यका कभी 
व्यभिचार न होनेसे कल्पना अवस्था- 
में भी अद्वयता ही मङ्गलमयी है । केवळ 
कल्पना ही अमङ्गलमयी है, क्योंकि 
वह रञ्जु-सर्पादिके समान भय आदिं 
उत्पन्न करनेवाली हैं | अद्वयता 
अमयरूपा है, इसलिये वही मङ्गल- 


मयी है ॥ ३३॥ 


nS i 


55 ` ` तत्ववेत्ताक्ी हृ्िमें नानात्वका अत्यन्ताभाव हे 


. - -कुतश्ादयता शिवा! नानाथूतं । 


और भी अद्वयता क्यों मङ्गलसयी 
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तश्राशिवं भवेत्‌ । 


नात्मभाबेन नानेदं न 


वेतथ्यप्रकरण 
"2७० se "209. प ६८०८2)... Se जर. 


११७ 


“RC eC I 


ट्रष्ट | हैं ? जहाँ एक वस्तुसे दूसरी वस्तुका 


च 


नानाभूत पार्थक्य देखा जाता है 
वहा अमङ्गल हो सकता है । 
[ किन्तु-- ] 


स्वेनापि कथंचन । 


न पृथङ्‌ नापृथक्किंचिदिति तत्त्वविदो विदुः ॥३ ४॥ 


यह नानात्व न तो आत्मलरूपसे हे ओर न अपने ही खरूपसे 
कुछ हें । कोई भी वस्तु न तो ब्रहमसे प्रथक्‌ है और न अप्रथक ही--ऐसा 


तत्त्ववेत्ता जानते हैं || ३४ || 

न ह्यत्राहये परमार्थसत्यात्मनि 
प्राणादिसंसारजातमिदं जगदा- 
त्मभावेन परमार्थखरूपेण निरूप्य- 
माणं नाना वस्त्वन्तरभूतं भवति । 
यथा रज्जुखरूपेण प्रकाशेन 
निरूप्यमाणो न नानाभूतः 
कल्पितः सर्पोऽस्ति तद्वत्‌ । नापि 
खेन प्राणाद्यात्मनेदं विद्यते । 
कदाचिदापि रज्जुसपेवत्कल्पि- 
तत्वादेव | 


तथान्योन्यं न प्रथक्ग्राणादि 
वस्तु यथाश्वान्महिषः पृथम्विद्यत 
एवम्‌ । अतो5सत्त्वान्नापृथग्िद्यते 


इस अद्वितीय परमार्थ सत्य 
आत्मामें यह प्राणादि संसारजातरूप 
जगत्‌ आत्मभावसे-परमार्थसत्यरूपसे 
निरूपण किये जानेपर नाना अर्थात्‌ 
पृथक्‌ वस्तुके अन्तभूत नहीं रहता | 
जिस प्रकार प्रकाशद्वारा रज्जुरूपसे 
निरूपित होनेपर कल्पित सर्प प्रथक- 
रूपसे नहीं रहता उसी प्रकार 
[ परमार्थरूपसे निरूपण किया जानेपर 
जगत्‌ आत्मासे प्रथक वस्तु नहीं 
ठहरता ]; और न यह, रज्जु-सर्पके 
समान कल्पित होनेके कारण ही, 
अपने प्राणादिखरूपसे कभी कुछ 


| रहता हे । 


तथा जिस प्रकार घोड़ेसे भैंस 
प्रथक्‌ हैं उस प्रकार प्राणादि अस्तु 
आपसमें भी पृथक्‌ नहीं हैं | इसी- 
लिये असद्रूप होनेसे आपसमें अथवा 
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अन्योन्यं परेण वा किंचिदिति | किसी अन्यसे कोई वस्तु अपृथक्‌ भी 


एवं परमार्थत्तमात्मविदो | | हे- ऐसा आत्मन्ञ ब्राह्मणछोग 
परमार्थतत्तको जानते हैं । अतः 


ब्राह्मणा 0 हट अमङ्गलकी हेतुताका अभाव होनेसे 
त्वाभावादइयतंव शिवत्य- | अद्वयता ही मङ्गलमयी हे-यह इसका 
भिप्रायः ३४॥। तात्पर्य है ॥ ३४ ॥ 


किं ग्य 


इस रहस्यके साक्षी कौन थे ? 


तदेतत्सम्यग्दशेनं स्तूयते-- अब इस सम्यरज्ञानकी स्तुति की 
जाती हे-- | 
वीतरागभयक्रोधैर्मुनिमिर्वेदपारगेः | 


निर्विकल्पो ह्ययं दृष्टः प्रपञ्चोपशमोष्रयः ॥ २५ ॥ 


जिनके राग, भय और क्रोध निवृत्त हो गये हैँ उत्त वेदके पारगामी 
मुनियोद्वारा ही यह निर्विकल्प प्रपश्चोपशम अद्य तत्त्व देखा गया है॥३५॥ 
विगतरागभथद्ेषक्रोधादिसवे- | जिनके राग, भय और क्रोधादि 
दोषैः सर्व समस्त दोष निवृत्त हो गये हैं उम 

¦ सवेदा युनिभिमननशीले- मुनियो अर्थात्‌ सवेदा मननशील 


विंवेकिभिवेंदपारगैरवगतवेदार्थ- | त्त्रेकियों और वेदके पारगामियों 
यानी वेदार्थके मर्मज्ञ वेदान्ता्थ- 


तस्वैज्ञानिभिनिविंकरपः सर्ववि- | यण  तक्ज्ञानियोंद्रार यह 
कल्पशन्योऽयमात्मा दष्टउपलब्धो | सब ` प्रकारके विकल्पोसे रहित 

निर्विकल्प और प्रपञ्चोपशम-द्वैतरूप 
बेदान्ता्थंतत्परेःप्रपश्चोपण्षमः-- | भेदके विस्तारका नाम प्रपञ्च हैं 


प्रपञ्चो द्वेतमेदबिखारस्तखोप- | सको ठति द नाती? 
वह आत्मा प्रपश्चोपशाम है-इसीळिये 


 श्ञमोऽभावो यसिन्स आत्मा | जो अद्रय है ऐसा यह आत्मा पण्डित 


ees, = Shh 0५४०० ५०४५ १ - a 
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ग्रपश्वो पशसो5त एवाइयो , यानी वेदान्तार्थमें तत्पर, दोषहीन 
संन्यासियोंद्वारा ही देखा जा सकता 
Ce | है। जिनके चित्त रागादि दोषसे 
तत्पर; संन्यासिभिः परमात्मा | दूषितं हैं और जिनके दर्शन अपने. 


द्र्ट' शक्यः, नान्यै रागादिकछु- | पक्षका आग्रह करनेवाले हैं उन 
वितचेतो भिः ९७ |अन्य ताकिकादिको इस आत्माका 
रिति ¦ स्वपक्षपातिद्शेने- साक्षात्कार नहीं हो सकता-यह 


स्ताकिक्ादिभिरित्यभिग्रायः।३५। इसका अभिप्राय है ॥ ३५. 
| CAR ISD 
. तत्त्वदशनका आदेश 
यसात्सर्वानथप्रशमरूपत्वाद- | क्योंकिसम्पूर्ण अनर्थोका निवृत्ति- 
स्थान होनेसे अद्वयत्व ही मङ्गल- 
द्यं शिवमभयस्‌-- मय और अभयरूप है 
तस्मादेवं विदित्वैनमद्वैते योजयेत्स्सृतिम । 
अद्वेतं समनुप्राप्य जडवछ्लोकमाचरेत्‌॥ ३६॥ 
इसलिये इस ( आत्मतत्त्व ) को ऐसा जानकर अद्वेतमें मनोनिवेश करे 
और अद्वेततत्त्वको प्राकर छोकमें जडवत्‌ ब्यवहार करे ॥ ३६ || 
अत एवं विदित्वेनमद्वेते स्मृतिं । इसलिये इसे ऐसा जानकर अद्वेत- 
में मनोनिवेरा करे; अर्थात्‌ अद्वेतबोध- 
योजयेत्‌ 40 येव 3 
योजयेत्‌ । अद्देतावगमायव स्मृति | .. ल्य ही: चिन्तन वरे और 


कुर्यादित्यर्थः । तचचाटवेतमतरगम्या- | उस अद्वेतको जानकर अर्थात्‌ “भै 
ही परत्रह्म हूं? ऐसा ज्ञान प्राप्तकर, 
हमि परं ब्रह्मेति विदित्वा- | यानी सम्पूर्ण लोकव्यवहारसे शून्य; 


नवत तवहा भोजनेच्छा आदिसे अतीत; साक्षात्‌ 
त अपरोक्ष अजन्मा आत्माको अनुभव- 


मात्मान॑ सर्वलोकव्यवहारातीत॑ | कर लोकमें जडवत्‌ आचरण करे | 


विगतदोषेरेव पण्डितेर्वदान्तार्थ- 


"पक 
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जडवल्लोकमाचरेत्‌ । अप्रख्याप- | तात्पर्य यह है कि भें ऐसा हूँ 
यन्नात्मानमहमेवंविध इत्यभि- | इस प्रकार अपनेको प्रकट न करता 
प्राय; ॥ ३६ ॥। | हुआ व्यवहार करे ॥ ३६ ॥ 
I 
तत्तदर्शीका आचरण . 
कया चर्यया लोकमाचरे-| लोकें केसे व्यवहारसे आचरण 
दित्याह-- करे ! इसपर कहते हैं--.. 
निस्तुतिर्निनेमस्कारो निःस्वघाकारं एव च । | 
चलाचलनिकेतश्र यतियोदच्छिको भवेत्‌॥३७॥ | 
यतिको स्तुति, नमस्कार और खधाकार (पेत्रकर्म) से रहित | 
हो चल (शरीर ) और अचल (आत्मा ) में ही विश्राम करनेवाला 
होकर यादृच्छिक ( अनायासलब्ध वस्तुद्वारा सन्तुष्ट रहनेवाला ) हो 
जाना चाहिये || ३७ ॥ 
स्तुतिनमस्क्ारादिसर्षकरम- | स्तृति-नमस्कारादि सम्पूर्णकमेसि 
वर्जितस्त्यक्तसर्थबाह्यषणः प्रति रहित तथा बाह्य एषणाओंका त्यागी | 
म्ह हो, अर्थात्‌ हे (निश्चय इस उस (ळे 
पन्नपरमहंसपारित्राज्य इत्यमि- आत्माको जानकर?? इत्यादि श्रुति | 
ग्रायः--““एतं . चें तमात्मानं | और “जिनकी बुद्धि, आत्मा और | 
„ विदित्वा” (वृ०उ० ३।५।१) १ 400 दै तया जो | 
साप ` (वया उसीके शरणापन्न हैं?” इस स्मृतिके | 
i व ३39, 7 | अनुसार परमहंस पारित्राज्य भावको | | 
दात्मानस्तन्नि्ठास्तत्परायणाः'” | प्राप्त हो-प्रतिक्षण अन्यथा भावको 
(गीता ५। १७ ) इत्यादि- | पस होनेवाला होनेसे “चल” झरीर- 


न 20५0 ९0 “0 0777.“ 


fee 





का कहते ६ तथा “अचल? आत्म- ; | 
स्मृतेश्--चल॑ शरीरं. प्रतिक्षण- या | 
तखका नाम हू-इस प्रकार जब- | | 


तन्वम्‌, यंदाकदाचिद्धोजना- | आकाशके समान अत्रिंचछ अपने ` 
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दिव्यवद्दारनिमित्तमाकाशवदचलं | खरूपभूत आत्मतत्तको जो अपना 
` खरूपमात्मतस्मात्मनो निकेतः | कित यानी आश्रय है उसे अयात 

आत्मस्थितिको भूलकर जब 'मै हूँ? 
माश्रयमात्मस्थिति विस्मृत्याह- | इस प्रकार अभिमान करता है, 
मिति मन्यते यदा तदा चलो देहो | उस समय “चल? यानी शरीर. ही 
निकेतो यस्य सोऽयमे जिसका निकेत है-इस प्रकार विद्वान्‌ 
। यस्य सोऽयमेवं चलाचलं- | चढाचलनिक्रेत होकर अर्थात फिर 
निकेतो विद्वान्न पुनर्बीह्यविषया- | बाह्य विषयोंका आश्रय न करके 
श्रयः; स॒ च यादृच्छिको भवेद्‌ | गाऽष्छिक हो जाय; तात्पर्यं यह कि 
ee EU ही. प्राप्त हुए कोपीन, 
SEI दनग्रास- | आच्छादान और ग्रासमात्रसे जिसकी 


मात्र देहस्थितिरित्यथः ॥ ३७॥ । देहस्थिति है-ऐसा हो जाय ॥३७॥ 
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अविचल तत्तनिष्ठाका विधान 
तत्त्वमाध्यात्मिकं दृष्टा तत्त्वं दृट्टा तु बाह्यतः । 
तत्त्वीभूतस्तदारामस्तत्त्वादम्रच्युतो भवेत्‌ ॥ ३८॥ 


[ फिर वह विवेकी पुरुष ] आध्यात्मिक तत्तवको देखकर और बाह्य ' 
तत्तका भी अनुभव कर, तत्त्वीभूत और तत्त्में ही रमण करनेवाला होकर 
तत्त्से च्युत न हो ॥ ३८ ॥ 


वाह्यं प्रथिव्यादितत्तम्‌ आध्या- | प्रथिवी आदि बाह्य तत्त ओर 

_ | देहादिरुप ` आध्यात्मिक तत्त्व. 
. त्मिक च देहादिलक्षण रज्जुसर्पा जर “वाचारम्भण॑ विकारो नामधेयम्‌?’ 
दिवत्खममायांद्च्च असत्‌ | इत्यादि श्रृतिके अनुसार रज्जु- 
“वाचारम्भणं विकारो नामधेयम्‌? सर्पादिके समान एवं खभ या मायाके 
| हत्या समान मिथ्या हैं; तथा “वह सत्य 
(छा० 3० ६। १ । ४ ) इत्या- | है, वह आत्मा है और वही तू है? 


दिश्रृतेः | आत्मा च सबाह्या- इस श्रृतिके अनुसार आत्मा बाहुर- 





१२० माण्ड्क्योपनिषद्‌ 


[ गौ० का० 


So oe po is lon vation Som lm soon १५००-2७ 0 


भ्यन्तरो ह्यजोऽपूर्वाऽनन्तरोऽ- 
बाह्य कृत्ल आकाशवत्सवंगतः 
सक्ष्मोडचलों निगुणो निष्कलो 
निष्क्रियः “तत्सत्यं स आत्मा 
तत्तमसि” (छा०उ०६।८। १६) 
इति श्रुतेः । इत्येवं तस्तं दृष्टा 
तत््ीभूतस्तदारामो न बाह्रमणो 
यथातत्त्वद्शी कश्चिचित्तमात्म- 
त्वेन॒ प्रतिपन्नश्चित्तचलनमलु- 
चलितमात्मानं मन्यमानस्तच्वा- 
चलितं देहादिभूतमात्मानं 
कदाचिन्मन्यते प्रच्युतोऽहसात्म- 
तत्त्तादिदानीमिति; समाहिते 
तु मनसि कदाचित्तत्त्वभूतं 
प्रसन्नात्मान॑ मन्यत इदानीमसि 
तत्त्वीभूत इति; न तथात्म- 
विद्भवेत्‌ । आत्मन एकरूपत्वा- 
त्स्रूपग्रच्यवनासम्भवा्च | 
सदेव त्रहासीत्यग्नच्युतो भवेत्त- 
च्वात्सदाप्रच्युतात्मतत्वदशनो 

भवेदित्यभिप्राय; “शुनि चेव 


- पाके च पण्डिताः समदर्शिनः” 
' (गीता १२ | १८) “समं सर्वेषु 


भीतर विद्यमान, अजन्मा, कारण- 
रहित, कार्यरहित, अन्तर्बाहयशून्य, 
परिपूर्ण, आकाशके समान संगत, 
सूक्ष्म, अचल, निर्गुण, निष्कल और 
निष्क्रिय है । इस प्रकार तत्तका 
साक्षात्कार कर तत्त्वीभूत और उसीमें 
रमण करनेवाला होकर अर्थात्‌ बाह्य- 
रत न होकर; जिस प्रकार मनको 
ही आत्मा माननेवाला कोई अतत्त्व- 
दर्शा पुरुष किसी समय चित्तके 
चश्चल होनेपर आत्माको भी चलाय- 
मान मानकर अपनेको तत्ते 
विचलित और देहादिरूप समझकर 
मानता है कि इस समय में तत्त्वसे 
च्युत हो गया हूँ तथा किसी समय 
चित्तके समाहित होनेपर अपनेको 
तत्त्वीभूत और प्रसन्न समझकर 
मानता है कि इस समय में तत्त्वस्थ 
हूँ उसी प्रकार आत्मवेत्ताको न हो 
जाना चाहिये; क्योंकि आत्मा संदा 
एकरूप है और उसका स्वरूपे च्युत 


होना भी सम्भव नहीं है | अतः वह 


सदा ही “मै ब्रह्म हूँ? ऐसा निश्चयकर 
तत्ते च्युत न हो, तात्पर्य यह कि 
सदा ही अच्युत आत्मदर्शी हो, जैसा 
कि “कुत्ते और चाण्डाल्में भी विद्वानों- 
की समान दृष्टि होती है?'तथा “सम्पूर्ण 
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भूतेषु? (गीता १२ । २७) | भूतोंमें समान भावसे स्थित” आदि 


इत्यादिस्मृतेः ॥३८॥ 


स्मृतियांसे प्रमाणित होता है ॥३८॥ 


र 
इति श्रीगोबिन्द्भगवत्पूज्यपादशिष्यस्य परमहंसपरित्राजकाचायेस्य 
श्रीशङ्करभगवतः कृतौ गौडपादीयागमशाख्रमाष्ये बेतथ्याख्यं 
द्वितीयं प्रकरणम्‌ ॥ २ ॥ 
५४७8२७. 


अदेतफ्रकरण 


ह. हाका 


ओङ्कारनिणेय उक्तः प्रपश्नो- 
पशम; शिवोऽद्वेत आत्मेति 
प्रतिज्ञामात्रेण । ज्ञाते द्वैतं न 
विद्यत इति च। तत्र द्वेताभावस्तु 
वैतथ्यप्रकरणेन खम्नमायागन्धव- 
नगरादिदृष्टान्तेदरयत्वाचन्त- 
वस्वादिहेतुभिस्तर्केण च प्रतिः 
पादिता । अद्वैतं किमागममात्रेण 
प्रतिपत्तन्यमाहोखित्तर्कणापीत्यत 
आइ-शक्यते तर्केणापि ज्ञातुम्‌; 
तत्कथमित्यद्वैतग्रकरणमारभ्यते | 
उपास्योपासनादिभेदजातं सवे 


[ आगमप्रकरणमें | ओहङ्कारका 
निर्णय करते समय यह बात केवल 
प्रतिज्ञामात्रसे कही है कि आत्मा 
प्रपञ्चका निवृत्तिस्थान शिव, और 
अद्वेतस्वरूप है तथा ज्ञान हो जाने- 
पर दत नहीं रहता । फिर वेतथ्य- 
प्रकरणमें स्वप, माया और गन्धवे- 
नगरादिके दष्टान्तोसे इर्‍्यत्व एवं 
आदि-अन्तवत्त आदि हेतुओंद्वारा 
तकीसे मी द्वेतके अभावका प्रतिपादन | 
किया गया । किन्तु वह अद्वैत क्या 
शाख्नमात्रसे ही ज्ञातव्य है अथवा 
तर्कसे भी जाना जा सकता है ? 
इसपर कहते हैं--तकेसे भी जाना 
जा सकता है । सो किस प्रकार १ 
इसी बातको बतलानेके लिये अद्वेत- 
प्रकरणका आरम्भ किया जाता है । 
उपास्य और उपासना आदि सम्पूर्ण 
भेद मिथ्या है, केवळ आत्मा ही अद्दय 
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वितथं केवलश्रात्माइयः परमाथ | परमार्थस्वरूप है-यह बात पिछले 
इति स्थितमतीते प्रकरणे; यतः-_ । प्रकरणमें निश्चित इई है; क्योकि--: 
भेददर्शी कृपण है ` 
उपासनाश्रितो धर्मा जाते ब्रह्मणि वर्तते । 
जि ह 
प्रायुत्तेरजं सर्वं तेनासौ कृपणः स्मृतः ॥ १ ॥ 
उपासनाका आश्रय लेनेवाला जीव कायत्रह्ममें ही रहता है 

[ अर्थात्‌ उसे ही अपना उपास्य मानता है, और समझता है. कि ] 
उत्पत्तिसे पूर्व ही सब अज [ अर्थात्‌ अजन्मा ब्रह्मखरूप ] था । इसलिये 
वह कृपण ( दीन ) माना गया है ॥ १ ॥ 


उपासनाश्रित उपासनामात्सनो 
मोक्षसाधनत्वेन गत उपासको- 
ऽहं ममोपास्य ब्रह्म । तदुपासनं 
कृत्वा जाते ब्रह्मणीदानीं 
वतमानोऽजं ब्रह्म शरीरपातादूध्व 
प्रतिपत्स्ये प्रागुत्पत्तेश्राजमिदं 
सर्वमहं च । यदात्मकोऽहं 
्रागुत्पत्तेरिदानी जातो जाते 
जह्मणि च वर्तमान उपासनया 
पुनस्तदेव प्रतिपत्स्य इत्येव- 
सुपासनाश्रितो धमः साधको 
ेनबंक्षुदर्रह्वित्तेनासौ कारणेन 
कृपणो दीनोऽल्पकः स्मृतो 
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‹उपासनाश्रितः?--उपासनाको 
अपने मोक्षके साधनरूपसे मानने- 
वाला पुरुष अर्थात्‌ “मैं उपासक 
हूँ, और ब्रह्म मेरा उपास्य है । 
उसकी उपासना करके इस समय 
कायंत्रह्ममें रहता हुआ शरीरपातके 
अनन्तर में अजन्मा ब्रह्मको प्राप्त हो 
जाऊँगा तथा उत्पत्तिके पूर्व भी यह 
सब और में अजरूप ही थे | 
उत्पत्तिसे पूर्व मैं जेसा था अब उत्पन्न - 
होकर जातन्नह्ममें वर्तमान हुआ 
अन्तमें उपासनाद्रारा में फिर उसी 
रुपको प्राक्त हो जाउँगा' इस प्रकार 
उपासनाका आश्रय लेनेवाला साधक 
जीव क्‍योंकि क्षुद्रब्रह्मवेत्ता है, इस 


कारणसे ही यह सर्वदा अजन्मा 


ब्रह्मका दर्शन करनेवाले महात्माओं- 
द्वारा कृपण-दीन अर्थात्‌ क्षुद्र माना 
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नित्याजब्रह्दर्शिभिरित्यभिग्रायः। गया है-यह इसका अभिप्राय है; 
i; दितं येन वाग | जैसा कि “जो वाणीसे प्रकट नहीं 
यद्वाचानभ्यादत यन पाग होता बल्कि जिससे वाणी प्रकट 


्युद्यते । तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि नेदं इ वही ब्रह्म है-ऐसा ल 
यदिदषुपासते” (के० उ० १। ४) | ब्रह्म नही है? इत्यादि तल्रकारः 


इत्यादि श्रतेस्तलबकाराणाम्‌ ॥१॥ | शरतिसे प्रमाणित होता है ॥ १ ॥ 
RS 
अकार्पण्यानिरूपणकी प्रतिज्ञा 
सवाह्यास्यन्तरमजमात्मानं | बाहर और भीतर वर्तमान 
डं न अजन्मा आत्माको प्राप्त करनेमें 
प्रतिपतुमशक्नुवनविधया दनि- | असमर्थ होनेके कारण अविद्यावश 
अपनेको दीन माननेवाला पुरुष, 
क्‍योंकि “मैं उत्पन्न हुआ हूँ, उत्पन्न 
जाते ब्रह्मणि वर्ते तदुपासनाश्रितः | इए ब्रह्मे ही वर्तमान हूँ और उस- 
की उपासनाका आश्रय लेकर ही 
ब्रह्मकों प्राप्त होउँगा इस प्रकार 
कुपणो भवति यस्ात्‌-- माननेके कारण दीन है-- 
अतो वक्ष्याम्यकार्पण्यमजाति समतां गतम्‌ । 
यथा न जायते किंचिञजायमानं समन्ततः ॥ २ ॥ 
इसलिये अब मैं सर्वत्र समानभावको प्राप्त जन्मरहित अकृपणभाव 
( अजन्मा ब्रह्म ) का वर्णन करता हूँ [ जिससे यह समझमें आ जायगा 
कि ] किस प्रकार सब ओर उत्पन्न होनेपर भी कुछ उत्पन्न नहीं हुआ ॥२॥ 
अतो वक्ष्याम्यकारपण्यमक्रपण- | इसलिये मै अकार्पण्य अङ्गपण- 


भाव अर्थात्‌ अजन्मा ब्रह्मका वर्णन 
द्वि कापण्या-| . हो 
भावमजं ब्रह्म। तांड करता हूँ । “जहाँ अन्य अन्यको 


स्पदम्‌ “तरान्योऽन्यत्पश्यत्यः | देखता है, अन्यको सुनता है और 
्यच्छृणोत्यन्यद्विजानाति तदप | अन्यको ही जानता है बह अल्प है, वह 


मात्मानं मन्यमानो जातोऽहं 


सन्ब्रह्म प्रतिपत्स्य इत्येवं प्रतिपन्नः 
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म्त्यमसत्‌” (छा० उ० ७। २४। 
१) “वाचारम्भणं विकारो 
नामधेयम्‌' (छा० उ० ६| १॥ ४) 
इत्यादिश्रुतिम्य; । तद्विपरीतं 
सबाह्याभ्यन्तरमजमकापण्यं भूमा- 
ख्यं ब्रह्म । यत्ग्राप्याविद्याकृत- 
सवेकापेण्यनिवृत्तिस्तदकार्पण्यं 
वक्ष्यामीत्यर्थः । 

तदजाति, अविद्यमाना जाति- 
रस्य समतां गतं सर्वसाम्यं 
गतम्‌ । कसात्‌ ? अवयतवैषम्या- 
भावात्‌ । यद्धि सावयवं वस्तु 
तद्वयवचेषम्यं गच्छञ्जायत इत्यु- 
च्यते । इदं तु निरवयवत्वा- 
त्समतां गतमिति न केश्चिदबयनै; 


स्फुटत्यतोऽजात्यफा्पण्यम्‌ । 


समन्ततः समन्ताद्य॒थाः न जायते 


किंचिदल्पमपि न स्फुटति 





मरणशील और असत्‌ है” “विकार 
वाणीसे आरम्भ होनेवाला नाममात्र 
है? इत्यादि श्रुतियोंके अनुसार 
उपयुक्त जातत्रझ तो कृपणताका ही 
आश्रय है | उससे विपरीत बाहर- 
भीतर वर्तमान अजन्मा भूमासंज्ञक 
ब्रह्म अकापंण्यरूप है, जिसे प्राप्त 
होनेपर अविद्याकृत सम्पूर्ण कृपणता- 
की निवृत्ति हो जाती है; उस कृपण- 
भावसे रहित ब्रह्मका मैं वर्णन करूँगा-- 
यह इसका तात्पर्य है | 


वह अजाति अर्थात्‌ जिसकी 
जाति न हो और समताको प्राप्त 
अर्थात्‌ सबकी समानताको प्राप्त है । 
ऐसा क्यों है ? क्योंकि उसमें 
अव्यवोंकी विषमताका अभाव है | 
जो वस्तु सावयव होती है वह 
अवयवोंकी विषमताको प्राप्त होनेके 
कारण “उत्पन्न होती है? ऐसे कही 
जाती है | किन्तु यह ब्रह्म तो 
निरवयव होनेके कारण समताको 
प्राप्त है, इसलिये किन्ही भी अत्रयत्रो- 
के रूपमें प्रस्फुटित नहीं होता । 
अतः यह सब ओरसे अजाति अर्थात्‌ 
अकापण्यरूप है | जिस प्रकार कि 
कुछ भी उत्पन्न नहीं होता अर्थात्‌ 
रज्जु-सर्पके समान आविद्यकदष्टिसे 
उत्पन्न होता हुआ भी जिस प्रकार 


८ शक 
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मानं येन प्रकारेण न जायते| उत्पन्न नहीं होता-सब ओर अजन्मा 
ब्रह्म ही रहता है उस प्रकारो 
श्रवण करो-यह "इसका अमिंप्राय 
प्रकारं शृण्वित्यर्थः ॥ २ ॥ है ॥ २ ॥ 


सर्वतोऽजमेव ब्रह्म भवति तथा तं 





जीवकी उत्पत्तिके विषयमे दृष्टान्त 
अजाति ब्रह्माकार्पण्यं वक्ष्या- | में अजन्मा ब्रह्मका, जो कृपण- 
भावसे रहित है, वर्णन करता हूँ- 
मीति प्रतिज्ञातम्‌ । तस्सिद्धथथ | ऐसी प्रतिज्ञा की है । उसकी सिद्धिके 
| लिये हेतु और दृष्टान्त. भी बतलाता 
हेत इष्टान्तं च वक्ष्यामीत्याह--  हरँ--इस अभिप्रायसे कहते है-- 


आत्मा द्याकाशवजीवेधेटाकाशैरिवोदितः । 


घटादिवच्च संघातेजीतावेतन्निदशेनम्‌ ॥ ३ ॥ ` 
आत्मा आकाशके समान है; वह घठाकाशोंके समान जीवरूपसे 
उत्पन्न हुआ है। तथा [ मृत्तिकासे ] घटादिके समान देहसंघातरूपसे भी 
उत्पन्न हुआ कहा जाता है । आत्माकी उत्पत्तिके विषयमें यही दृष्टान्त 
है ॥ ३ ॥ 
आत्मा परो हि यसादाकाश- | क्योंकि परमात्मा ही आकाशवत्‌ 


` बत्सक्ष्मो निरवयवः सर्वगत | _ आकाशके समान सूक्ष्म 


निरवयव ओर सर्वगत कहा गया है 
दु जीवै ८ क्षेत्रज्ेषेटा ब १ 
आकाशवदुक्तो जीव; ्षेत्रजैधेटा और वहीं घटाकाशसदरा क्षेत्रज्ञ 


काशेरिव घटाकाशतुल्य उदित जीवोंके रूपमें उत्पन हुआ कहा 
उक्तः स एवाकाशसमः पर | गया है, इसलिये वह परमात्मा ही 
आत्मा । आकाशके समान है । 


“ अथ वा घटाकाशैर्यथाकाश | अथवा थो लक कि जिस 
प्रकार घट रूपमै आकाश 


उदित उत्पन्नस्तथा परा जीवात्म- उत्पन्न हुआ है उसी प्रकार परमात्मा 
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भिरुत्पन्नः । जीवात्मनां परस्मा- | जीवात्माओंके खूपसे उत्पन्न हुआ | 





है | तात्पर्य यह है कि बेदान्तोंमे 

दात्मन उत्पत्तियां श्रूयते वेदान्तेषु | जो परमात्मासे जीवात्माओंकी उत्पत्ति 

सुनी जाती है बह महाकाशसे 

घटाकाशोंकी उत्पत्तिके समान हैं, 
समा न परमार्थत इत्यभिग्रायः । | परमार्थतः नहीं । 

तसादेवाकाशादघटादयः उसी आकाशसे जिस प्रकार घट 

संघाता यथोत्पद्यन्त एवमाकाश- | आदि संघात उत्पन्न होते हैं, उसी 


थिव्या- | “र आकाशस्थानीय परमात्मासे 
स्यानीयात्परमात्मनः प्रथिव्या- मे सर्पके समान विकल्पित हुए 
दिभूतसंघाता आध्यात्मिकाश्च | पृथिवी आदि भूतसंघात और शरीर 
कार्यकरणलक्षणा रज्जुसर्पवद्ि- | तथा इन्द्रियरूप आध्यात्मिकभाव 


उत्पन्न होते हैं | इसीसे कहा जाता 
कल्पिता जायन्ते | अत उच्यते हे-घटादिके समान देहादिसंघात- 


घटादिवच्च संघातेरुदित चर) ~ 
यदा मन्दबुद्विप्रतिपिपादयिषया | समय मन्दबुद्धि पुरुषोंके प्रति प्रति- 
श्रुत्यात्मनो जातिरुच्यते जीवा- | पादन करनेकी इच्छासे श्रुतिने 


दीना आत्मासे जीवादिकी उत्पत्तिका वर्णन 
दुपरस्यम |” ~ 
दीनां तदा जात लाचा किया है उस समय उनकी उत्पत्ति 


तन्निदर्शनं 9 २ थोदित 
मेतन्निदशनं दृष्टान्ता यथोदिता- माननेमें यह उपयुक्त आकाशादिके | 
काशवदित्यादिः ॥ ३॥ समान ही निदर्शन-दृष्टान्त है ॥३॥ 
OSIM. 
| जीवके विलीन होनेमें दृष्टान्त 
घटादिषु प्रलीनेषु घटाकाशादयो यथा । 
आकाशे संप्रलीयन्ते तद्वजीवा इहात्मनि ॥ ४ ॥ 


ओ। विटादिके लीन होनेपर जिस प्रकार घटाकाशादि महाकारा लीन 
ओ हो जाते हैं उसी प्रकार जीव इस आत्मामें विलीन हो जाते हैं ॥ 9 ॥ 


सा महाकाशादघटाकाशोत्पत्ति- 








शां० भा० ] अद्वेतप्रकरण १२७ 


Ce 2८0०. Ce “द >. 2 द > oo या > + 6 “> 


यथा घटाद्य॒त्पत्या घटाकाशा- | जिस प्रकार घटादिकी उत्पत्तिसे 
घटाकाशादिकी उत्पत्ति होती हे और 


दयुत्पत्तिः; यथा वा घटादिश्नलये | जिस प्रकार घटादिके नाशसे घटा- 


घटाकाशादिग्ररयस्तदवदेहादिः काशादिका नाश होता है उसी 
प्रकार देहादि% संघातकी उत्पत्तिसे 


संघातोत्पत्या जीवोत्पत्तिस्त- | जीवकी उत्पत्ति होती है और उनका 
लय होनेपर जीवोंका इस आत्मामें 
लय हो जाता है । तात्पर्य यह है 
कि स्वतः उनका लय नहीं होता ॥४॥ 


Cd = 


तप्रझथे च जीवानामिहात्मनि 






प्रयो न खत इत्यर्थः ॥ ४॥ 
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आत्माक़ी असङ्गतामं दृष्टान्त 
सवेदेहेष्वात्मैकत्व एकस्मि- | सम्पूर्ण देहोंमें एक ही आत्मा 
होनेपर तो एक आत्माके जन्म-मरण 
ञ्जननमरणसुखादिमत्या्मनि | और छुखदुःखादिमान्‌ होनेपर 
सभीको उसका सम्बन्ध होगा तथा 


सर्वात्मनां तत्सम्बन्धः क्रियाफल- | कर्म और फलकी संकरता हो जायगी 


[अर्थात्‌ कर्म किसीका होगा औरं 
साङ्कर्यं च स्यादिति य आहुद्रेति- | उसका फल कोई और ही भोगेगा ] 
इस प्रकार जो द्वेतवादी कहते हैं 


नस्तान्प्रतीदमुच्यते-- उनके प्रति कहा जाता है-- 
स्मिन्धटाकाशे ळर भिर्यु ० 
यथैकस्मिन्‌ रजोधूमादिभियु ते । 


न सर्वे संप्रयुज्यन्ते तद॒ज्वीवाः सुखादिभिः ॥ ५॥ 
जिस प्रकार एक घटाकाशकें धूलि और घुएँ आदिसे युक्त होनेपर 
समस्त घटाकाश उनसे युक्त नहीं होते उसी प्रकार जीव भी सुखादि 
घमेसि लिप्त नहीं होते [ अर्थात्‌ एक जीवकें सुखादिमान्‌ होनेपर सब 
जीव सुखादिंमात्‌ नहीं. हो जाते । ] ॥ ५ ॥ 


ल्म कन र म प प्न 0 
+ यहाँ देह? शब्दसे लिङ्ग-देहर समझना चाहिये, क्योंकि जीवत्वका नाश 


'लिङ्ग:देहके नाशसे ही हो सकता दै, स्थूल देहके नाशसे नहीं । 
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क्त होनेपर सम 

दिभियुते संयुक्ते न सर्वे घटा धूलि ओर धुएँसे युक्त होनेपर समस्त 


१२८ 


काशादयस्तद्रजोधूमादिभिः 


घटाकाशादि उस धूलि और धुएँसे 
संयुक्त नहीं होते उसी प्रकार जीव . 


संयुज्यन्ते तद्वजीवा; सुखादिभिः। | भी घुखादिसे लिप्त नहीं होते । 


नन्वेक एवात्मा ? 
बाढस्‌; ननु न श्रुतं त्वया- 


पूर्व ०-आत्मा तो एक ही है न? 


पिद्धान्ती-हाँ, क्या तूने यह 
नहीं सुना कि सम्पूण संघातोंमें 


काशवत्सवेसंघातेष्वेक एवात्मेति समान व्याप्त एक ही 


यद्येक एवात्मा तहिं सर्वत्र 
सुखी दुःखी चे स्थात्‌ । 

न चेदं सांख्यचोद्यं सम्भवति। 
त हि सांख्य आत्मनः 
सांख्याक्षेपः खुखदु $खादिमत्त्वमि 

निवृत्ति च्छति बुद्धिसमवाया- 
म्युपगमात्सुखदुःखा- 

दीनाम्‌ । न चोपलब्धिखरुपस्या- 

त्मनो भेदकल्पनायां प्रमाणमस्ति । 


भेदाभावे प्रधानस्य पारार्थ्या- 
लुपपत्तिरिति चेत्‌, न; प्रधान- 
कृतस्पार्थस्यात्मन्यसमवायात्‌ । 
यदि हि प्रधानकृतो बन्धो मोक्षो 
वार्थः पुरुषेषु मेदेन समवैति 


आत्मा 
पूर्व०-यदि आत्मा एकही है 
तो वह सवत्र सुखी-दुःखी होगा । 
सिद्धान्ती-सांख्यवादीकी यह 
आपत्ति सम्भव नहीं है । सांख्य 
आत्माका सुख-दु:खादिमत्त्त खीकार 
नहीं करता, क्योंकि सुख-दुःखादि तो. 
बुद्धिसमवेत माने गये है तथा इसके 
सिवा अनुभवखरूप आत्माकी भेद- 
कल्पनामें कोई प्रमाण भी नहीं है । 


यदि कहो कि मेद न होनेपर तो 
प्रधानकी पराथता भी सम्भव नहीं 
है, तो ऐसा कहना ठीक नहीं; 
क्योंकि प्रधानद्वारा सम्पादित कार्य- 
का आत्माके साथ सम्बन्ध नहीं है | 
यदि प्रधानकर्तक बन्ध या मोक्ष 
पुरुषोमें प्रथक-प्रथकरूपसे समवेत 


तत; प्रधानस्य पाराथ्यमात्मेकत्वे | होते तो आत्माका एकत्व माननेमें 
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_ नोपपद्यत इति युक्ता पुरुषभेद- 


कल्पना । न च सांख्यैबेन्धो 
मोक्षो वाथ! पुरुषसमवेतोऽ्युप- 
गम्यते । निर्विशेषाश्च चेतन- 
मात्रा आत्मानोऽभ्युपगस्यन्ते । 
अतः पुरुषसत्तामात्रप्रयुक्तमेव 
ग्रधानस्य पारार्थ्यं सिद्धं न तु 
पुरुषभेदप्रयुक्तमिति । अतः 
पुरुषभेदकल्पनायां न प्रधानस्य 
पारार्थ्यं हेतुः । 

न चान्यत्पुरुषभेदकल्पनायां 
प्रमाणमस्ति सांख्यानाम्‌ । 
परसत्तामात्रमेव चैतन्रिमित्ती- 
कृत्य स्वयं बध्यते मुच्यते च 
प्रधानस्‌ । .परश्चोपलब्धिमात्र- 


सत्ताखरूपेण प्रधानप्रवृत्तौ हेतुने 


` केनचिढिशेषेणेति केवलमूढतयेव 


पुरुषभेदकल्पना वेदार्थपरि- 
त्यागश्च । | 

ये त्वाहुवे शेषिकादय इच्छादय 
RR आत्मसमवायिन इति; 
समीक्षा तद्‌प्यसत्‌ । स्मृतिः 


प्रभानकी परार्थता सम्भव नहीं हो 
सकती थी और तब पुरुषोंके मेदकी 
कल्पना करनी ठीक थी । किन्तु 
सांख्यवादी तो बन्ध या मोक्षको 
पुरुषसे सम्बद्ध ही नहीं मानते; बे | 
तो आत्माओंको निर्विशेष और चेतन- 
मात्र ही मानते हैं । अतः प्रधानकी 
परार्थता तो केवळ पुरुषकी सत्ता- 
मात्रसे ही सिद्ध है, पुरुषोंके भेदके 
कारण नहीं । इसलिये पुरुषोंकी 
मेदकल्पनामें प्रधानकी परार्थता 
कारण नहीं है । 


इसके सिवा सांख्यत्रादियोंके 
पास पुरुषांका भेद माननेमें और 
कोई प्रमाण नहीं है । परः 
( आत्मा ) की सत्तामात्रको ही 
निमित्त बनाकर प्रधान स्वयं बन्ध 
और मोक्षको प्राप्त, होता है और 
वह पर केवळ उपलब्धिमात्र- सत्ता- 
खरूपसे ही प्रधानकी पग्रवृत्तिमें हेतु 
है, किसी विशेषताके कारण नहीं | 
अतः केवल मूढ़तासे ही पुरुषोंकी 
मेदकल्पना और. वेदार्थका परित्याग 
किया जाता है । 


इसके सिवा वेशेषिकादि मताव- 
लम्बी जो कहते हैं कि इच्छा आदि 
आत्माके धम हैं, सो उनका यह कथन 
भी ठीक नहीं है, क्योंकि स्मृतिके 


हेतूनां संस्काराणाम--1 हेतुभूत संस्कारोंका प्रदेशहीन 
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प्रदेशवत्यात्मन्यसमबायात्‌ । | ( निरत्रयत्र ) आत्मासे समवाय- 
; म सम्बन्ध नहीं हो सकता । यदि 
आत्मा और मनके संयोगसे स्मृतिकी 
उत्पत्ति मानी जाय तो स्मृतिका 
कोई नियम ही सम्भव नहीं हे 
स्मृतिनियमालुपपत्तिः । युगपट्ठा | अथवा एक साथ ही सम्पूर्ण स्मृतियो- 

की उत्पत्तिका प्रसज्ञ उपस्थित हो 


आत्मनःसयागाश्च स्मत्युत्पत्त, 


` सर्वस्मृत्युत्पत्तिप्रसङ्ग; । जायगा ।# 


न च भिन्नजातीयानां स्पर्शा-| इसके सिवा स्पर्शादिसे रहित 
दिद्ीनानामात्मनां | भिन्नजातीय आत्माओंका मन आदि- 


मनआदिभिः संबन्धो | के साथ सम्बन्ध मानना ठीक भी 
नुपपत्ति: युक्त; | न च द्र्च्या- | नहीं है । तथा दूसरोंके मतमें द्रव्यंसे 

दर्पादयो गुणा; कमे- रूप आदि उसके गुण एवं कमे, 
सामान्यविरेषसमवाया वा | सामान्य, विशेष और समवाय भिन 
भिन्नाः सन्ति परेषास्‌ । यदि | भी नहीं हैं । | यदि दूसरोंके मतमें 


# उस समय ऐसा नियम नहीं हो सकेगा कि वस्तुके प्रत्यक्ष अनुभवके 
“समय उसकी स्मृति न हो, क्योंकि स्मृतिका असमवायी कारण आत्मा और 


मन आदिभिः 


` मनको संयोग तो अनुभवकालमें भी हे ही। इसके सिवा असमवायी कारणकी 
-तुल्यताके कारण एक साथ समस्त स्मृतियोंकी उत्पत्तिका प्रसङ्ग भी उपस्थित हो 


-जायगा | यदि कहो कि स्मृतिके संस्कारोंका उद्गोघ न होनेके कारण एक साथ 
स्मृति नहीं हो सकती तो ऐसा कहना ठीक नहीं; क्योंकि संस्कार और उनका 


' उद्बोध ये दोनों आत्मामें ही रहते है इस विषयमै उनका एक मत नहीं है । 


इसलिये इनकी गणना स्मृतिकी सामग्रीके अन्तर्गत नहीं हो सकती । 


+ वैशेषिक मतम साधारणतया द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष ओर 
समवाय-ये छः प्रकारके भाव पदार्थ हैं । उनमें द्रव्य उसे कहते हैं जिसके साथ 
गुण एवं क्रिया आदि समवाय-सम्बन्धसे रहें । गुण-रूप, रस एवं गन्ध आंदिको 


कहते हैं । कर्म-गमनादि क्रिया। सामान्य--जाति, मनुष्यत्व) पशुत्वादि । 
विशेष--परमाणओंका परस्पर भेद करनेवाला धर्म, जिसके कारण विभिन्न . 


प्रकारके परमाणुओसे विभिन्न प्रकारका कार्य उत्पन्न होता है। समवाय--एक 
प्रकारका सम्बन्ध जेसा कि गुण एवं क्रिया आदिका द्रव्यके साथ है । 


की अर Tr व 
Sr A ee क » | ० 
रन = 
= MPSS 2227220. 
॥ क. | . क क ५ क कक पे 








णु न 


शा» भा०] 


अक्वेतंप्रकरण- १३१. 


Ti Ei io यामळ, le य याक ie १० >... ज्यु 


ह्यत्यन्तमिन्ना एव द्रव्यात्स्यु- 
रिच्छादयश्चात्मनस्तथा च सति 
द्रव्येण तेषां सम्बन्धानुपपच्तिः । 

अयुतसिद्धानां समवायलक्षणः 
संबन्धो न विरुष्यत इति चेत्‌, 
न । इच्छादिभ्योऽनित्येभ्य 
आत्मनो नित्यस्य पूवसिद्धत्वा- 


' ज्ञायुतसिद्धत्वोपपत्ति। | आत्मना- 


युतसिद्धत्वे चेच्छादीनामात्म- 
गतमइच्तवक्नित्यत्वग्रसङ्गः । स 
चानिष्टः । आत्मनोऽनि्मोकष- 
प्रसङ्गात्‌ । 

समवायस्य 'च द्रव्यादन्यत्वे 


सति द्रव्येण सम्बन्धान्तर वाच्यं 
यथा द्रन्यगुणयोः । समवायो 


वे इच्छा आदि द्रब्यसे तथा आत्मासे 
अत्यन्त भिन्न ही हों तो ऐसा होनेपर 
तो द्रव्यके साथ उनका सम्बन्ध ही 
सिद्ध नहीं हो सकतां। |. 


यदि कहो कि अयुतसिद्भप॒दाथो- 
का समवाय-सम्बन्ध माननेमें विरोध 
नहीं है, तो ऐसा कहना ठीक नहीं;# 
क्योंकि इच्छा आदि अनित्य धर्मॉसे 
नित्य आत्मा पूर्वसिद्ध होनेके कारण 
उनका परस्पर अयुतसिद्धत्व सम्भव _ 
नहीं है | यदि इच्छा आदि आत्माके 


साथ अयुतसिद्ग हों तो आत्मगत 


महत्त्वके समान उनकी भी नित्यता- 
का प्रसङ्ग उपस्थित हो जायगा | 
और यह बात इष्ट नहीं है, क्योंकि 
इससे आत्माके अनिर्मेक्षका प्रसङ्ग 
आ जाता है । 


यदि समवाय द्रव्यसे भिन्न है 
तो द्रेव्यके साथ उसका कोई अन्य 
सम्बन्ध बतलाना चाहिये, जैसा कि 
द्रव्य और गुणका है । और यदि कोई 


नित्यसम्बन्ध एवेति न वाच्यमिति | कहे कि समवाय तो नित्यसम्बन्ध 


चेत्तथा च समवायसम्बन्धवतां 





ही है, इसल्यि उसके साथ कोई 





१, जो पदार्थ परस्पर मिलकर सिद्ध हुए हों । 


# अयुतसिद्धत्वमे चार पक्ष है २१ अभिन्न कालमें होना, २ अभिन्न देशमै 
होना) ३ अभिन्न स्वभाववाले होना ४ संयोग ओर वियोगकी अयोग्यतावाले 
होना । उनमेंसे प्रथम पक्षका खण्डन करते है 
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नित्यसम्बन्धप्रसद्भात्पृथक्त्वा- 


नुपपत्तिः । अत्यन्तपृथक्त्वे च 


द्रब्यादीनां स्पशेवदस्पशेद्रव्य- 


. योरिष षष्टयथोलुपपत्तिः । 
इच्छाद्युपजनापायवद्गुणवरवे 
आनो चात्मनोऽनित्यत्व- 

व्यावद्ारिक- प्रसङ्ग; । 
नन्यमोक्षा- तृत्सावयवत्वं विक्रि- 

द्युपपादनम्‌ 2 

यावत्तं च देहा- 


दिवदेवेति दोषावपरिहायों । 
यथा व्वाकाशस्याविद्याध्यारो- 
पितरजोधूममरुवस्वादिदोषवच्त 
तथात्मनोऽविद्याध्यारोपितबुद्था- 
द्युपाधिकृतसुखदुःखादिदोषवत्तवे 


बन्धमोक्षादयो व्यावहारिका न 


विरुघ्यन्ते । सर्ववादिभिरविद्या- 


'कृतव्यवहाराभ्युपगमात्परमाथा 


नय. “८०८2. “2 
सम्बन्ध बतलानेकी आवश्यकता नहा 
है तो ऐसी अवस्थामे समवाय- 
सम्बन्धवालोंका नित्यसम्बन्ध होनेके 
कारण उनकी पृथकता सम्भव नहीं 
है । और यदि द्रव्यादिको परस्पर 
अत्यन्त भिन्न माना जाय तो जिस 
प्रकार स्पर्शवान्‌ और स्पर्शहीन 
द्रव्योमें परस्पर सम्बन्ध होना सम्भव 
नहीं है उसी प्रकार उसका सम्बन्ध 
ही नहीं हो सकता । 

. यदि आत्माको इच्छादि उत्पत्ति- 
विनांशशील गुणांवाळा माना जाय 


तो उसकी अनित्यताका प्रसंग 


उपस्थित हो जायगा । तथा उसके 
देह और फलादिके समान सावयवत्व 
एवं देहादिके समान ही विक्रियावत्त्व 
_ये दो दोष भी अपरिहार्य ही 
होंगे । जिस प्रकार किं आकाशका 
अविद्याध्यारोपित घटादि उपाधियोंके 
कारण ही धूलि, धूम और मलसे 
युक्त होना है उसी प्रकार आत्माका 
भी, अविद्यासे आरोपित बुद्धि आदि 
उपाधिके कारण सुख-दुःखादि दोषसे 


युक्त होनेपर, व्यावहारिक बन्ध, : 


मोक्ष आदिं होनेमें कोई बिरोध 
नहीं है; क्योंकि सभी वादियोंने 
व्यवहारको अविद्याकृत माना है, 


परमार्थरूप नहीं माना । अतः 


[ गो० का० 
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परिकल्पना वृथेव ताकिके; 
क्रियत इति ॥ ५॥ 





तार्किकलोग जीवोंके भेदकी कल्पना 
वृथा ही करते हैं ॥ ५॥ 





व्यावहारिक जीवभेद 


कथं पुनरात्मभेदनिमित्त इव 
व्यवहार एकसिनात्सन्यविद्या- 
कुत उपपद्यत इति, उच्यते-- 


किन्तु एक ही आत्मामें, आत्माओं- 
के मेदके कारण होनेवाळेके “समान, 


अविद्याकृत व्यवहार किस प्रकार 
सम्भव है ? इसपर कहते हैं-- 


रूपकार्यसमाख्याश्च भिद्यन्ते तत्र तत्र वै । 
आकाशस्य न. भेदोऽस्ति तद्वजीवेषु निर्णयः ॥ ६ ॥ 


[ घटादि उपाधियोंके कारण प्रतीत होनेवाळे ] भिन्न-भिन्न आकाशों- _ 
के रूप, कार्य और नामोंमें तो मेद है, परन्तु आकाशमें तो कोई भेद नहीं 
है । उसी प्रकार जीवोंके त्रिषयमें भी निश्चय. समझना चाहिये ॥ ६ ॥ 


यथेहाकाश एकसिन्घटकर- 
कापवरकाद्याकाशानामस्पत्वम- 
हस्वादिरूपाणि भिद्यन्ते तथा 
कार्यभुदकाहरणधारणशयनादि- 
समाख्याश्च घटाकाशकरकाकाश 
इत्याद्यास्तत्कृताश्च भिन्ना इञ्यन्ते। 
तत्र तश्र वै व्यवहारविषय 
त्यर्थः । सवोऽयमाकारे रूपादि- 
भेदकृतो व्यवहारो न परमार्थ 
एव । परमार्थतस्त्वाकाशस्य न 
भेदोऽस्ति । न चाकाशभेद- 
निमित्तो न्यबहारोऽस्त्यन्तरेण 


जिस प्रकार इस एक ही 
आकाइमें घट, कमण्डळ और मठादिं 
आकाशोंके अल्पत्व-महत्त्वादि रूपोंमें 
मेद है, तथा जहाँ-तहाँ व्यवहारमें 
उनके किये हुए जल लाना, जल. 
धारण करना और शयन करना. 
आदि कार्य एवं घटाकाश, करकाकाश 
आदि नाम भिन्न-भिन्न देखे जाते हैं। 
किन्तु आकाशमें रूपादिके कारण 
होनेवाला यह सब व्यवहार पार- 
मार्थिक ही नहीं है । परमार्थतः तो 
आकाशका कोई भेद नहीं है । अन्य 
उपाधिक्कत निमित्तके सिवा वस्तुतः 
आकाराके भेदके कारण होनेवाला 
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परोपाधिकृतं दारम्‌ । यथैतत्त- | कोई व्यवहार है ही नहीं । जेसा 
77 कह कि यह [ आकाशका भेद ] है 
इद्देहोपाधिभेदकृतेष॒ जीवेषु | उसी प्रकार देहादि उपाधिके भेदसे 
किये हुए घटाकाशस्थानीय जीवोंमें 
डु भेदका निरूपण किया जानेके कारण 
रूपणात्कृतो बुद्विमद्भिनिर्णयो बुद्धिमानोंने [ उस भेदका अपार- 
द< - - | मार्थिकत्व ] निश्चय क्या है-यह 
निश्चय इत्यर्थः ॥ ६ ॥ इसका तात्पर्य है ॥ ६॥ ` 
क 
जीव आत्माका विकार या अवयव नही है 
नलु तत्र परमार्थकृत एव, किन्तु घटाकाशादिमें जो रूप 
और कार्य आदिका भेद-व्यवहार है 
घटाकाशादिघु रूपकार्यादिभेद- वह तो वास्तविक ही है ! [ ऐसी 
शङ्का होनेपर कहते हैं-] यह बात 
व्यवहार इति ? नेतदस्ति, यस्रात्‌ । नहीं है, क्योंकि 
नाकारस्य घटाकाशो विकारावयवौ यथा । 


 नेवात्मनः सदा जीवो विकारावयवौ तथा ॥ ७ ॥ 
जिस प्रकार घटाकारा आकाशका विकार या अवयव नहीँ है उसी 
' प्रकार जीव भी आत्माका विकार या अवयव कमी नहीं है || ७ | 
परमार्थाकाशास्य घटाकाशो परमार्थाकाहाका घटाकाश न तो 
न विकारः; यथा सुवणस्य | विकार है, जैसे कि सुवर्णके रुचकादि 
रुचकादियेथा वापां फेनबुद्‌- र रा जके फेनः बुदूबुद 
बुदहिमादिः; नाप्यवयवो यथा | ^ दिग आदि हैं, और न जैसे 
वृक्षस्य शाखादिः । न तथा आ तात अवयव हैं: उस 
54 र प्रकार उसका अवयव ही है । इसी 
` आकाशस्य घटाकाशो विकारा- 


कु र तरह, जैसे कि महाकाइका घटाकाश 
ओ यवो यथा तथा नेवात्मनः | विकार या अवयव नहीं है उसी 


घराकाशख्यानीयेष्वात्मसु नि- 


च] ` ` I PS ५. रै - 





` सदा सर्वदा यथोक्तरशन्तवन्न 
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नीयस्य घटाकाशस्थानीयो जीवः | दी, महाकाशस्थानीय परमार्थ सत्‌ 
| परमात्माका घटाकाशस्थानीय जीव, 


ह्रो नावः अ किसी अवस्थामें विकार या अवयव 
tn नहीं है । अतः तात्पर्य यह दै 


आत्मभेदकृतो व्यवहारो . सृषे- कि आत्ममेदजनित व्यवहार मिथ्या 
वेत्यर्थः ॥७॥ ` ही है | ७ ॥ 
आत्माकी मालिनता अज्ञानियोंकी हाष्टिमें है 
यखाद्यथा घटाकाशादिमेद- | क्योंकि जिस प्रकार घटाकाशादि 


बुद्धिनिबन्धनो रूपकार्यादिभेद- भेदबुद्धिके कारण उसका रूप एवं 
कार्य आदि भेदव्यवहार है उसी 


व्यवहारस्तथा देहोपाधिजीवभेद- | प्रकार देहोपाधिक जीवमेदके कारण 
कृतो जन्ममरणादिव्यवहारः । | ही जन्म-मरण आदि व्यबहार है; 


तसात्तत्कृतमेव छेशकर्मफलमल- | रसल्यि उसका किया हुआ दी 
| आत्माका केश, कर्मफल और मलसे 


बक्तमात्मनो न परमार्थत | युक्त होना है, परमार्थतः नहीं- 

इत्येतमर्थं दष्टान्तेन प्रतिपिपा- | इसी बातको दृष्टान्तसे प्रतिपादन 

दायिषस्ञाइ-- करनेकी इच्छासे कहतेहैँ | 
यथा भवति बालानां गगनं मलिनं मलैः ।. 
तथा भवत्यबुडानामात्मापि मलिनो . मलेः ॥ -८ ॥ 
जिस प्रकार मूर्ख छोगोंको [ धूलिं आदि ] मळके कारण आकाश 


मलिन जान पडता है उसी प्रकार अविवेकी पुरुषोंकी इष्टिमें आत्मा भी 
[ राग द्ेघादि ] मळसे मलिन हो जाता है ॥ ८ ॥ 


यथा भवति लोके बालानाम- | लोकमें जिस प्रकार बाळ अर्थात्‌ 
विवेकिनां गगनमाकाशं . घन- | अविवेकी पुरुषोंकी दृष्टिमें आकाश 
रजोधूमादिमठेमेलिनं मलवन्न | मेघ, धूलि और धु. आदि मळेंके 
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गगनं मलबद्याथात्म्यविवेकिनाम्‌) | कारण मलिनि--मल्युक्त हो जाता है, 


किन्तु आकाराके यथार्थ रूपको 


तथा भवत्यात्मा परोऽपि यो | जाननेवालोंकी इष्टिमें ऐसा नहीं 


विज्ञाता प्रत्यक्क्लेशकमफलमले- 
मेलिनोऽबुद्धानां प्रत्यगात्मविवेक- 


रहितानां नात्मबिवेकवताम्‌ । 
नद्युषरदेशस्तृडवत्य्राण्यध्यारो- 

पितोदकफेनतरज्ञादिमांसथा 

नात्माबुधारोपितक्लेशादिमलेमेलि- 


नो भवतीत्यथः ॥ ८ ॥ 


होता; उसी प्रकार अबुद्ध-प्रत्य- 
गात्माके विवेकसे रहित पुरुषोंकी 


दृष्टिमें, जो प्रत्यक्‌ और सबका साक्षी - 


है वह परात्मा मी क्लेश, कर्म और 
फळरूप मलोंसे मलिन हो जाता है; 
किन्तु आत्मज्ञानियोंकी दृष्टिमें ऐसा 
नहीं होता । 

तात्पर्य यह है कि जिस प्रकार 
ऊसरदेशा तृषित प्राणीके आरोपित 


किये हुए जळके फेन ओर तरङ्गादि- | 


से युक्त नहीं होता उसी प्रकार 
आत्मा भी अज्ञानियोंद्वारा आरोपित 
छेरादि मलळांसे मलिन नहीं 
होता || ८ ॥ 


ला Rs 


पुनरप्युक्तमेवार्थ प्रपश्चयति- 


मरणे सम्भवे चेव 


फिर भी पूर्वोक्त अर्थका ही 
विस्तार कहते हैँ-- | 


. गत्यागमनयोरपि । 


स्थितो सर्वशरीरेष आकाशेनाविलक्षणः ॥ ९ ॥ 
यह आत्मा सम्पूर्ण शारीरोंमें मृत्यु, जन्म, ळोकान्तरमें गमनागमन 
और स्थित रहनेमें भी आकाशसे अविल्क्षण है । [ अर्थात्‌ इन सब 
व्यवहारोमे रहते हुए भी यह आकाशके समान निर्विकार और विभु है ]॥॥९॥ 


घटाकाशजन्मनाशगमना- 


गमनयितिवत्सवेशरीरेष्वात्मनो 





घटाकाशके जन्म, नाश, गमन, 


आगमन और स्थितिके समान सम्पूर्ण 
शारीरोमें आत्माके जन्म-मरणादिको : 


--- पणा? f- ल्य 


I . >. a 
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जन्ममरणादिराकाशेनाबिलक्षणः | आकाशसे अविलक्षण ( मेदरहित ) 


प्रत्येतव्य इत्यथे। ।। ९ ॥ 


ही अनुभव करना चाहिये---यदद 
इसका अभिप्राय है ॥ ९ ॥ 


v6 
संघाताः स्वम्रवत्सर्वें आत्ममायाविसरजिताः । 
आधिक्ये सवेसाम्ये वा नोपपत्तिहि विद्यते ॥ १० ॥ 


देहादि समस्त संघात खप्नके समान आत्माकी मायासे ही रचे हुए 
हैं | उनके अपेक्षाकृत उत्कर्ष अथवा सबकी समानतामें भी कोई हेत 


नहीं है || १० ॥ 
घटादिस्यानीयास्तु देहादि- 
संघाताः खप्रदशयदेहादिवन्समाया- 
विकृतदेहादिवचचात्ममायावि- 
सजिताः; आत्मनो मायाविद्या 
तया प्रत्युपस्यापिता न परमार्थतः 
सन्तीत्यर्थः । यद्याधिक्यमधिक- 
भावस्तियग्देहाद्यपेक्षया देवादिः 
कार्यकरणसंघातानां यदि वा 
सर्वेषां समतैव नेषामुपपत्तिः 
सम्भवः सद्भावग्रतिपादको 
हेतुर्विद्यते नास्ति, हि यस्ात्त- 
सादविद्याकृता एव न परमार्थतः 
सन्तीत्यथः ॥ १०॥ ` 


उत्पत्त्यादिवजितस्याइयस्यात्म- 





घटादिस्थानीय देहादिसंघात 
खप्नमें दीखनेवाले देहादिके समान 
तथा मायावीके रचे हुए देहादिके 
सदश आत्माकी मायासे ही रखे 
हुए हैं [ तात्पर्यं यह है कि आत्माकी 
माया जो अविद्या है उसके प्रस्तुत 
किये हुए हैं, परमार्थत: नहीं हे | 
यदि तिर्यगादि देहोंकी अपेक्षा देवता 
आदिके शरीर और इन्द्रियोंकी 
अधिकता- उत्कृष्टता है अथवा यदि 
[ तत्त्दृष्टिसे | सबकी समानता ही 
है, तो भी, क्योंकि उनके सद्भावका 


प्रतिपादक कोई हेतु नहीं है, इसलिये 


वे अविद्याकृत ही हैं, परमार्थतः नहीं 
हैं-ऐसा इसका तात्पर्य है ॥ १०॥ 

उत्पत्ति आदिसे रहित अद्वितीय 
आम्मतखका श्रुतिम्रमाणकत्ब प्रदर्शित 
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तसस्य श्रुतिग्रमाणकत्वम्रदशेनार्थ | 
वाक्यान्युंपन्यस्यन्ते- . 


करनेके लिये [ उपनिषदूके ] वाक््यों- 


का उल्लेख किया जाता है-- 


रसादयो हि ये कोशा व्याख्यातास्तेत्तिरीयके । 
तेषामात्मा परो जीवः खं यथा संप्रकाशितः ॥ ११ ॥ 


तैत्तिरीय | श्रुतिमै जिन रसादि [ अन्नमयादि ] कोशोंकी व्याख्या 
की गयी है, आकाशवत्‌ परमात्मा ही उनके आत्मा जीवरूपसे प्रकाशित 


` किया गया है॥ ११ ॥ 


रसादयो5न्नरसमयः प्राणमय 
इत्येवमादयः कोशा इव कोशा 
अस्यादेरिवोत्तरोत्तरस्यापेक्षया 
बहिभावात्पूषेपूवेस्थ व्याख्याता 
विस्पष्टमाख्यातास्तेत्तिरीयके 
तेत्तिरियकशाखोपनिषद्ल्लयां तेषां 
कोशानामात्मा येनात्मना पञ्चापि 
कोशा आत्मवन्तोऽन्तरतमेन, 
स हि सर्वेषां जीवननिमित्तत्वा- 
जीव; | 

कोऽसावित्याह--पर एवात्मा 
यः पूवम्‌ “सत्यं ज्ञानमनन्तं बरह्म” 
(ते० उ० २ | १ ) इति प्रकृतः । 
यसादात्मनः खप्नमायादिवदा- 


. काशादिक्रमेण रंसादयःः कोश- 


`. 
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तैत्तिरीयकमें अर्थात्‌ तैत्तिरीयक- 
शाखोपनिषद्वछ्लीमें जिन रसादि-- 
अन्नरसमय एवं प्राणमय इत्यादि 
कोशोंकी व्याख्या-स्पष्ट विवेचना 
की.गयी है और जो उत्तरोत्तरकी 


' | अपेक्षा पूर्व-पूर्व॑ बहिःस्थित होनेके 


कारण खड्गके कोशके समान कोश 
कहे गये हैं उन कोशोंका आत्मा, 
जिस अन्तरतम आत्माके कारण 
पाँचों कोश आत्मवान्‌ हैं, वही सबके 
जीवनका निमित्त होनेके कारण 
“जीव” कहलाता है । 

बह कोन हैं ! इसपर कहते है --- 
वह परमात्मा ही है, जिसका पहले 
सुत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म’? इत्यादि 
वाक्योंमें प्रसङ्ग है और जिस 
आत्मासे खप्न और माया आदिके 
समान आकाशादि क्रमसे कोशरूप 
संघात आत्माकी मायासे ही रखे 
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लक्षणाः संघाता आत्ममाया- 
विसजिता इत्युक्तस्‌। स आत्मा- 
साभियेथा खं तथेति संग्रकाशितः 
“आत्मा ह्याकाशवत्‌” (अद्वेत० 
३ ) इत्यादिश्लोकः । न ताकिक- 
परिकल्पितात्मवत्पुरुषचुद्धि- 

प्रमाणगस्य इत्यमिप्रायः ॥११॥ 


अद्वैतप्रकरण १३९ 


गये हैं-ऐसा कहा गया है | उस 
आत्माको हमने “आत्मा ह्याकाश- 
वत?! इत्यादि छोकोंमें, जैसा आकाश 
है उसीके समान प्रकाशित किया 
है | तात्पर्य यह है कि वह तार्किकों- 
के कल्पना किये हुए आत्माके समान 
मनुष्यकी बुद्धिसे प्रमाणित द्दोनेवाला 
नहीं है ॥ ११ ॥ 


ठयोईयोर्मधुज्ञाने परं ब्रह्म प्रकाशितम्‌ । 
पृथिव्यासुद्रे चेव यथाकाशाः प्रकाशितः ॥ १२ ॥ 


लोकमें, जिस प्रकार पृथिब्री और उदरमें एक ही आकाश प्रकाशित _ 


हो रहा है, उसी प्रकार [ बृहदारण्योक्त ] मधु ब्राह्मणमें [ अध्यात्म और 
अधिदेवत-इन ] दोनों स्थानोंमें एक ही ब्रह्म निरूपित किया गया है ॥ १२॥ 


कि चाधिदेवमध्यात्मं च| तथा अधिदेव और अध्यात्म- 


तेजोमयोऽृतमयः पुरुषः एथि- 
व्याद्यन्तर्गतो यो विज्ञाता पर 
संवेमिति 
दयोद्वेयोराद्रतक्षयात्परं ब्रहम 


ग्रकाशितस्‌ । त्याह अक्ष- 


विद्याख्यं मध्वमृतममृततवं मोद- 
नहेतुत्वादिज्ञायते यसिन्निति 
मधुज्ञानं मधुत्राह्मणं तसिननि- 


भेदसे जो तेजोमय और अमृतमय 
पुरुष एथिवीके भीतर है और जो 
विज्ञाता परमात्मा ब्रह्म ही सब कुछ 
है-इस प्रकार द्वैतका -क्षय होनेपर्यन्त 


दोनों स्थानोंमें पर्रह्मका ही प्रति- | 


पादन किया गया है । कहाँ किया 
गया है ? सो बंतळाते हैं---जिसमें 
ब्रह्मविद्यासंच्रक मधु यानी अमृतका 
ज्ञान है--आनन्दका हेतु होनेके 


कारण उसका अमृतत्व है-_उस . 


मधुज्ञान यानी मधुब्राह्मणमें [ उसका 
प्रतिपादन किया गया है ] । 
किसके समान प्रतिपादन किया है ! 


rants 
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त्यर्थः | किमिवेत्याह- एथिव्या- | इसपर कहते हैं कि जिस प्रकार छोकमें 


> शो अनुमानसे ऐथिवी और उदरमें एक 
ञ्युमा- 
सदरे चेव यथैक आका ही आकाश प्रकारित होता है, 


नेन प्रकाशितो लोके तद्॒दि- उसी तरह [ इनकी एकता समझो ] 
त्यर्थः ॥ १२ ॥ ` | यह इसका अभिप्राय है || १२ || 
आत्मैकत्व ही समीचीन हे 
जीवात्मनोरनन्यत्वमभेदेन प्रझास्यते । 
नानात्वं निन्द्यते यञ्च तदेबं हि समञ्जसम्‌ ॥ २३ ॥ 


क्योंकि जीव और आत्माके अमेदरूपसे एकत्वक्री प्रशंसा की 
गयी है और उनके नानात्वकी निन्दा की गयी है । इसलिये वही [ यानी 
उनकी एकता ही ] ठीक है ॥ १३ ॥ 


यदुक्तितः श्रुतितश्च निधीरितं | क्योंकि युक्ति और श्रृतिसे ` 


जीवस्य परस्य चात्मनो जीवा- | निश्चय किये हुए जीव और परमात्मा- 


त्मनोरनन्यत्वमभेदेन प्रशस्यते | के एकत्वकी शात्र और व्यासादि 
स्तूयते शास्रेण व्यासादिभिश्च । | मुनियोंने समानरूपसे प्रशांसा यानी . 


यच्च सपेप्राणिसाधारणं खाभाविक | स्तुति की है और राखबाह् 
शास्रबहिष्कृतेः कुताकिकैविरचितं | कुतार्किकोंद्वारा कल्पित सर्वग्राणि- 


नानात्वदशेनं निन्द्यते “न तु | साधारण खाभाविक नानात्वदर्शनकी | 
` तद्द्वितीयमस्ति’ (१० उ० ४ | | “उससे अतिरिक्त दूसरा कोई नहीं 


३ । २३) “द्वितीयाद्वै मयं | हे” “दूसरेसे निश्चय भय होता है?” 
भबति’ (ब्रू उ० १। ४ । २) | “जो थोड़ा-सा भी भेद करता है, 
“उदरमन्तरं ङुरुते, अथ तस्य | उसे भय प्राप्त होता है? “यह 
भयं भवति’ ( ते० उ० २ | | जो कुछ है सब आत्मा है” “जो 
७। १) “दं सव यदयमात्मा” | यहाँ नानावत्‌ देखता है वह 


(चु०उ०२।४।६,४।५।७) | मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता है? ` 
| “मृत्यो। स मृत्युमा्ोति य इह | इत्यादि वाक्यों तथा अन्य ब्रह्मवेत्ताओं- 


ह. ७ 








शां० भा० ] अद्वेतप्रकरण ` १७१ 
rs Vo Vo foe co यच... “02%. “व्य. 2... न्यास कर 
नानेव पश्यति’ ( क० उ० २ | | द्वारा निन्दा की गयी है | यह जो 
१ । १०) इत्यादिवाक्थेश्चा- | [ बतलाया गया ] है वह इसी 
स्येश्व॒ ब्रह्मविद्भिः । यञ्चैतत्तदेवं | प्रकार समझस-सरल बोधगम्य 
हि समञ्जसमज्ववबोध न्याय्य- | अर्थात्‌ न्याययुक्त है । तथा ताकिकों- 
मित्यर्थः । यास्तु तार्किकपरि- | की कल्पना की हुई जो कुद्ृष्टिया हैं वे 
` कल्पिता! ङुदृष्टयस्ता अनुज्च्यो | सरल नहीं हैं; अभिप्राय यह है कि 
निरुप्यसाणा न घटनां प्राश्वन्ती- | वे निरूपण की जानेपर प्रसंगके 
_ त्यभिप्राय। ॥ १३॥ अनुरूप नहीं ठहरतीं ॥ १३ ॥ 
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श्र॒त्युक्त जीव-बह्ममेद गौण है 
जीवात्मनोः पृथकत्वं यत्मागुत्पत्तेः प्रकीतितम्‌ । 
भविष्यद्वृत्त्या गौणं तन्मुख्यत्व हि न युञ्यते॥ १४ ॥ 
पहले ( उपनिषदोंके कर्मकाण्डमें ) उत्पत्तिबोधक वाक्योद्वारा जो 
जीव और परमात्माका प्रथक्त्व बतलाया है वह भविष्यद-वृत्तिसे गौण है, 
उसे मुख्य अर्थ मानना ठीक नहीं है ॥ १४ ॥ 
ननु श्रुत्यापि जीवपरमात्मनोः | शंका-जब श्रुतिने भी पहले-- 


पसा कर्मकाण्डमें उत्पत्ति-प्रतिपादक उप- 
पृथक्त्वं यत्यागुत्पत्तेरुत्पत्त्यर्थाप- | निषद्‌-वाक्योंद्वारा इदंकामः? अद:- 
निषद्वाकयेभ्यः पूर्व प्रकीतितं | कामः” आदि प्रकारसे [ कमकाण्डमें 
9 भिन्न-भिन्न कामनाओंवाले कर्माधिकारी 
कर्मकाण्डे अनेकशः काममेदत | पुरुषके समान ] अनेकों कामनाओं- 
दंकामोऽदः जहा भेदसे जीव और परमात्माका भेद 
इदकामोञ्द;काम इति) परथ प्रतिपादन किया है तथा परमात्माका 
“स॒ दाधार एथिवीं द्याम्‌” | “उसने एथिवी और युठोकको | 
न नः घारण किया? इत्यादि मन्त्रवणोसे 
(क्र०्सं० १०।१२१।१) इत्यादि पृथक्‌ ही निर्देश किया है, तब इस 


मन्त्रवणै:;तत्र कथं कमेज्ञानकाण्ड प्रकार कर्मकाण्ड और ज्ञानकाण्डके 
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वाक्यविरोधे ज्ञानकाण्डवाक्याथे- | वाक्योमें विरोध उपस्थित होनेपर 


स्यैनैकत्वस्य सामञ्जस्यमवधायेत 
इति ? 


अत्रोच्यते--“'यतो वा इमानि , 


| केवल ज्ञानकाण्डोक्तः एकत्वका ही 


सामज्ञस्य ( यथार्थत्व ) किस प्रकार 
निश्चय किया जा सकता है ! 


समाधान-इस विषयमें हमारा . 


भूतानि जायन्ते'’ ( तै० उ०३। | कथन है कि ' 'जहाँसे ये सब भूत 


१) “यथाम्ेः क्षुद्रा विस्फुलिङ्गाः” 
(बू०उ०२। १।२०)“तस्राद्वा 
एतसादात्मन आकाशः संभूतः” 
(तै० उ० २। १। २ ) “तदैक्षत” 


(छा उ० ६ | २ ।२) 


“तत्तेजोऽसृजत” ( छार उ० 
 ६।२। ३ ) इत्यायुत्पत्त्यर्थापनि- 
बद्वाकयेम्यःप्राकृथक्त्वं कमेकाण्डे 
प्रकीतितं यत्तन्न परमार्थम्‌ | किं 
तहिं १ गोणं महाकाशघटा- 
काशादिमेद्वत्‌ । यथोदनं 
पचतीति भविष्यद्वृत्त्या यद्वत्‌ । 
न हि भेदवाक्यानां कदाचिदपि 
मुख्यभेदा्थत्वमुपपद्यते । खाभा- 
विकाविद्यावत्प्राणिभेद्दष्टयनुचा- 
दित्वादात्ममेद्वाक्यानाम्‌ । 

. इह चोपनिषत्सत्पत्तिप्रलयादि- 

वाक्येजीवपरमात्मनोरेकत्वमेव 


उत्पन्न होते हैं? “जिस प्रकार 
अग्निसे नन्ही-नन्ही चिनगारियाँ 
[ निकलती हैं |)? “उसी इस आत्मा- 
से आकाश उत्पन्न हुआ” “उसने 
ईक्षण क्या” “उसने तेजको रचा”? 
इत्यादि उत्पत्त्यथेक उपनिषद्वाक्योंसे 
पहले कर्मकाण्डमें जो पथक्त्वका 
प्रतिपादन किया गया है वह 
परमार्थतः नहीं है ।.तो केसा है ? 
वह महाकाह ओर घटाकाशादिके 
भेदके समान गौण है और जिस 
प्रकार भविष्यद्दष्टिसे "मात पकाता 
हैः'# ऐसा कहा जाता है उसीके 
समान है | आत्म-भेदवाक्योंका सुख्य 
मेदप्रतिपादकत्व सभी सम्भव नहीं 
है, क्योंकि मेदवाक्य तो अज्ञानी | 
पुरुषांकी खाभाविकी भेददष्टिका ही 
अनुवाद करनेवाले हैं | ® 
यहाँ उपनिषदांमें तो “तू वह 
है? “यह अन्य है और में अन्य 


भ "भात? उबले हुए चावलोंकों कहते हैं, जो चावल पकाये जाते हैं. 


उनकी संज्ञा “भात? नहीं है । अतः इस वाक्यें 


प्रयोग हुआ दै वह भविष्यद्दष्टिसे है । 


जो उनके लिये 'भात? शब्दका 
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` यथौद्नं पचतीति तद्वत्‌ ॥ १४॥ 
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प्रतिपिपादयिषितस्‌ “तत्तमसि’ 
(छा० 3० ६। ८-१६)“अन्यो- 
ऽसाचन्योऽहमसीति न स वेद” 
(ब्‌० उ० १ | ४ । १०) 
इत्यादिभिः । अत उपनिषत्सु 
एकत्वं श्रुत्या ग्रतिपिपादयिषितं 


भविष्यतीति भाविंनीसेकवृत्ति- 


माश्रित्य लोके भेदच्ष्टयनुवादो 
गोण एवेत्यभिप्रायः । 
अथ वा “तदेक्षत” ( छा० 
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[ ऐसा जो जानता है ) वह 
नहीं जानता” इत्यादि श्रुतियांके 
अनुसार उतपत्ति-प्रल्यादि-बोधक 
वाक्योंसे भी जीव और परमा- 
त्माका एकत्व ही प्रतिपादन करना 
इष्ट है | अत: उपनिषदोंमें श्रुतिको 
एकत्व ही प्रतिपादन करना इष्ट 
होगा-इस भविष्यद्वृत्तिको आश्रय 
करके छोकमें मेदद्रष्टिका अनुवाद 
गौण ही है-यह इसका अभिप्राय है | 


अथवा “उसने इक्षण किया" 


० ६।२। ३) “तत्तेजो- | “उसने तेजको रचा? इत्यादि 
ऽसृजत” (छा० उ० ६।२। ३) | श्रुतियोद्ारा जो उत्पत्तिसे पूर्व “एक- | 
इत्याद्युत्पत्तेः प्राक्‌ “एकमेवा- | मेवादितीयम्‌ इत्यादि प्रकारसे 
द्वितीयम्‌” (छा० उ० ६। २। २) | एकत्वका निरूपण किया है वह 


इत्येकत्वं ग्रकोतितस्‌। तदेव च 
“तत्सत्यं स आत्मा तक्तमसि” 
(छा० उ० ६। ८-१६) इत्येकत्वं 
भविष्यतीति तां भविष्यद्वृत्तिम- 
पेक्ष्य थज्जीवात्मनोः पृथक्त्वं यत्र 
कचिद्वाक्ये गम्यमानं तद्गीणम्‌ , 


वह सत्य है, वह आत्मा हे और 
वही तू है” इस प्रकार आगे एकत्व 
हो जायगा इस भविष्यद्वृत्तिसे जहाँ 
कहीं किसी वाक्यमै जीव और 
आत्माका पृथक्त्व जाना गया है 
उसी प्रकार-गौण है, जेसे कि “भात 
पकाता है? इस वाक्यमें [ “भातः 
शब्दका प्रयोग ] ॥ १४ ॥ 





हष्टान्तयुक्त उत्पत्ति-श्रुतिकी व्यवस्था 


` नलु यद्युत्पत्तेः ग्रागजं सवे- |. 


यदि कहो कि उतत्तिसे पूर्व तो 
सब अजन्मा तथा एक ही अद्वितीय 


मेकमेवाद्वितीयं तथाप्युत्पतेरूध्य है तथापि उसके पीछे तो : सब 
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जातमिदं सर्वं जीवाश्च भिन्ना 
इति, मैवम्‌ ; अन्मार्थत्वादुत्पत्ति- 
श्रुतीनाम्‌ । पूर्वमपि परिहृत 
एवायं दोषः खम्नवदात्ममाया- 
विसजिताः संघाता घटाकाशो- 
त्पत्तिभेदादिवजीवानासुत्पत्ति- 

भेदादिरिति । इत एवोत्पत्ति- 
भेदादिश्वुतिम्प आकृष्य इह 
पुनरुत्पत्तिधुतीनामेदंपर्यप्रतिपि- 
पादयिषयोपन्यासः-- 


उत्पन्न हुआ ही है और तब जीव 
भी भिन्न ही हैं-तो ऐसा कहना 
ठीक नहीं, क्योंकि उत्पत्तिसूचक 
श्रुतियाँ दूसरे ही अभिप्रायसे हैं। 
'देहादिसंघाता खभके समान 
आत्माकी मायासे ही प्रस्तुत किये हुए 
हैं? तथा 'घटाकाशकी उत्पत्तिसे 
होनेवाले भेदके समान जीवोंकी 
उत्पत्तिके भेद हैं? इन वाक्योंद्वारा . 
पहले भी इस दोषका परिहार किया 
ही जा चुका है । इसीलिये पूर्वोक्त 
उत्पत्ति-भेदादिसूचक श्रुतियोंसे उन- 
का निष्कर्ष लेकर यहाँ फिर उन 
उत्पत्तिश्रुतियोंका  ब्रह्मात्मेक्यपरत्व 
प्रतिपादन करनेकी इच्छासे उपन्यास 


| क्या जाता है-- 


मृल्ठोहविस्फुलिडगाच्येः सृष्टियी चोदितान्यथा । 
उपायः सोऽवताराय नास्ति भेदः कथंचन ॥ १५॥ 


[ उपनिषदोंमें ] जो मृत्तिका, लोहखण्ड और विस्फुलिङ्गादि दष्टान्तों- 
द्वारा भिन्न-भिन्न प्रकारसे सृष्टिका निरूपण किया है वह [ ब्रह्मत्मैक्यमें ] 
बुद्धिका प्रवेश करानेका उपाय है; वस्तुतः उनमें कुछ भी भेद नहीं 


है ॥ १५ ॥ 


मृ्लोहविस्फुलिङ्गादिदष्टान्तो- । 


पन्यासेः सृष्टया चोदिता 


्रकाञ्चितान्यथान्यथा च स सर्वः 


{, ` > 
हि ?- ट* ५ ०. क्र 2 . ७ करै ८ छ रन ॥ . 
be 2» | = er Fe Pin 


HE, ७ ह. «ग. 


मृत्तिका, लोहपिण्ड और विस्फु- 
लिङ्गादिके इष्टान्तोंका उपन्यास करके 
जो भिन्न-मिन्न प्रकारसे सृष्टिको 
प्रकाशित अर्थात्‌ कल्पित किंया_ 
गया है वह सृष्टिका सम्पूर्ण प्रकार 
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सृष्टिप्रकारो जीवपरमात्मेकत्व- 
बुद्धयवतारायोपायोडसाकस्‌ । 
यथा ग्राणसंवादे चागाद्यासुर- 
पाप्मवेधाद्याख्यायिका कल्पिता 
प्राणबेशिष्टयबोधावताराय । 
_ तदप्यसिद्भमिति चेत्‌ । 


' न; शाखाभदेष्वन्यथान्यथा 
च प्राणादिसंवादश्रवणात्‌ । यदि 
हि संवादः परमार्थ एवाभूदेकरूप 
एव संवादः सवेशाखास्रश्नोष्यत 


 विरुद्धानेकम्रकारेण नाश्रोष्यत । 


हमें जीव और परमात्माका एकत्व 
निश्चय करानेवाली बुद्धि प्राप्त कराने- 
के लिये है, जिस प्रकार कि प्राण- 
संवादमें ग्राणकी उत्कृष्टताका बोध 
करानेके लिये वागादि इन्द्रियोंके 
अझुरांद्वारा पापसे विद्ध हो जानेकी 
आख्यायिका% कल्पना की गयी है । 
पूव०-परन्तु यह बात भी तो 
सिद्ध नहीं हो सकती ।1 
सिद्धान्ती-नहीँ; मिन्न-भिन्न 
शाखाओंमें भिन्न-भिन्न ग्रकारसे प्राण- 
संवाद सुना.जानेके कारण [ उस- 
का यही तात्पर्य होना चाहिये ] |]: 
यदि यह संवाद वस्तुतः हुआ होता 
तो सम्पूर्ण शाखाओंमें एक ही 
संवाद सुना जाता, परस्पर विरुद्ध 


# छान्दोग्य उपनिषद्के प्रथम प्रपाठकके द्वितीय खण्डमें यह आख्यायिका 
इस प्रकार आयी है--एक बार देवताओका असुरोंके साथ युद्ध छिड गया | 
यहाँ असुरसे मनकी राजसवृत्ति ओर देवतासे सात्त्विकवृत्ति समझनी चाहिये । 
इन दोनों बृत्तियोंका पारस्परिक युद्ध चिरप्रसिद्ध दै । देवताओंने असुरोंको 
उद्गीथविद्याके प्रभावसे परास्त करना चाहा । अतः उन्होने वाक्‌ आदि प्रत्येक 
इन्द्रियको एक-एक करके उद्गीथ-गानमें नियुक्त किया; किन्तु प्रत्येक ही इन्द्रिय. 
स्वार्थपरताके पापसे असुरोंके सामने पराभूत हो गयी | अन्तमें मुख्य प्राणको 
नियुक्त किया गया | वह सभीके लिये समान भावसे सामगान करने लगा, 
अतः असुरगण उसका कुछ भी न बिगाड सके ओर देवताऔंको विजय प्रास हुई । 

1 अर्थात्‌ उन आख्यायिकाओंका तात्पर्य प्राणकी उत्कृष्टताका बोध 


करानेमें ही है । 


` ‡ इसी आशयकी एक आख्यायिका बृहदारण्यकोपनिषद्‌ अध्याय .६ 
ब्राह्मण १ में और दूसरी-बृहू० उ० अध्याय १ ब्राह्मण ३ में भी है | 


मा० उ० १०-- 
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शूयते तु; तसान्न तादर्थ्य 
संवादश्रुतीनास्‌ । तथोप्पत्ति- 
वाक्यानि प्रत्येतव्यानि । 

_ करपसर्गभेदात्संवादश्चुतीना- 


मुत्पत्तिश्रुतीनां च प्रतिसग- 


मन्यथात्वमिति चेत्‌ ? 
न; निष्प्रयोजनत्वाद्यथोक्त- 


बुद्धयवतारप्रयोजनव्यतिरेकेण । 
न ह्यन्यम्रयोजनवस्तं संवादो- 
पत्तिश्रुतीनां शक्यं कल्पयितुम्‌ । 
ध्यानार्थ- 
मिति चेन्न; कलहोत्पत्तिप्रलयानां 
प्रतिपत्तेरनिश्ल्वात्‌ । तसरा- 


तथात्वग्रतिपत्तये 


दुत्पत्त्यादिश्रुतय आत्मैकत्व- 


बुद्धथवतारायेव नान्यार्थाः 
कल्पयितुं युक्ताः । अतो 
'नास्त्युत्मत््यादिकृतो भेदः 
कथञ्चन ॥ १५॥ ` 


भिन्न-भिन्न प्रकारे नहीं। परन्तु 
ऐसा सुना ही जाता हैं; इसलिये 
संबादश्रुतियोंका तात्पर्य यथाश्रुत 
अर्थमें नहीं है । इसी प्रकार उत्पत्ति- 
वाक्य भी समझने चाहिये । 

पूर्व ०-प्रत्येक कल्पकी सृष्टिके 
भेदके कारण संवादश्रुति और उत्पत्ति- 
श्रुतियोंमें प्रत्येक सगेके अनुसार भेद 
है-यदि ऐसा माने तो ! 

सिंद्धान्ती-नहीं, क्योंकि श्रुतिका 
उपर्युक्त [ ब्रह्मात्मैकत्वमें ] बुद्धि- 
प्रवेशरूप प्रयोजनके अतिरिक्त अन्य 
कोई प्रयोजन ही नहीं है | प्राण- 
संवाद और उत्पत्तिश्रुतियोंका इसके 
सिवा और कोई प्रयोजन नहीं 
कल्पना किया जा सकता । यदि 
कहो कि उनकी तद्गुपता प्राप्त करने- 
के प्रयोजनसे ध्यानके लिये ऐसा 
कहा गया हैँ, तो ऐसा भी सम्भव 
नहीं हैं, क्योंकि कलह तथा उत्पत्ति 
या प्रल्यकी प्राप्ति किसीको इष्ट 
नहीं हो सकती । अतः उत्पत्ति 
आदि प्रतिपादन करनेवाली श्रुतियाँ 
आम्मैकत्वरूप बुद्विकी प्राप्तिके ही 
ल्यि हैं, उन्हें किसी ओर प्रयोजन- 
के लिये मानना उचित- नहीं है । 
अतः उत्पत्ति आदिके कारण होने- 


वाला भेद कुछ भी नहीं है ॥१५॥ 


हा द 
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"५०८2. ग्वा. "च्या न रे क ci sR, ri ie नर?” 
त्रिविध अधिकारी और उनके [लिये उपासतनाविधि 


यदि पर एवात्मा नित्यशुद्ध- 
बुद्धमुक्तखमाव एकः परमार्थः 
सन्‌ “एकमेवाद्वितीयम्‌” ( छा० 
उ०६।२।२) इत्यादि- 
श्रतिम्योऽसदन्यस्किमर्थेयञ्ुपा- 
सनोपदिष्टा “आत्मा चा अरे 
दरष्टञ्य्‌ः” ( ब्‌० उ० २।४।५) 
“य॒ आत्मापहतपाप्मा” ( छा० 
उ० ८ | ७। १, ३ ) “स क्रतुं 
कुबीत!” (छा० उ० ३। १४। १ ) 
““आत्मेत्येत्रोपासीत!? ( बू० उ० 
१ । ४ । ७) इत्यादिश्रुतिभ्यः, 


ग्रङ्का-यदि “एकमेवाद्वितीयम?? 
इत्यादि श्रुतियोंके अनुसार परमार्थतः | 
एकमात्र नित्य-शुद्भ-बुद्ध-सुक्त्रभाव 
परमात्मा ही सत्य है, अन्य सब 
मिथ्या है, तो “अरे, इस आत्माका 
साक्षात्कार करना चाहिये”? “जो 
आत्मा पापरहित है?”बह्‌ (अधिकारी) 
त्रातु ( उपास्यसम्बन्धी संकल्प ) 
करे” “आत्मा है-इस प्रकार ही 
उपासना करे” इत्यादि श्रुतियोंद्वारा 
इस उपासनाका उपदेश क्यों दिया 
गया है? तथा अग्निहोत्रादि कर्म 


कर्माणि चाभिहोत्रादीनि ! भी क्यों बतळाये गये हैं £ 
शृणु तत्र कारणस्‌-- समाधान-इसमें जो कारण है, 
| म सो सुनो 
` आश्रमाखिविधा हीनमध्यमोत्कृष्टदृष्टयः । 
उपासनोपदिष्टेयं तदर्थमनुकम्पया ॥ १६॥ 


आश्रम ( अधिकारी पुरुष ) तीन प्रकारके हैं--हीन, मध्यम और 
उत्कृष्ट दृष्टिवाले | उनपर कृपा करके उन्हींके लिये यह उपासना उपदेश 


गयी है ॥ १६ ॥ 

आश्रमा आश्रमिणोऽधिकृताः, 
वर्णिनश्च॒ मागेगाः, आश्रम- 
शब्दस्य ग्रदनार्थत्वात्त्रिविधाः । 
कथम्‌ ? हीनमध्यमोत्कृष्टदष्टयः । 
हीना निकृष्टा मध्यमोत्कृष्टा च 


. आश्रमाः-कर्माधिंकारी आश्रमी 
एवं सन्मार्गगामी वर्णीलोग-क्योंकि 
“आश्रमः शब्द उनका भी उप- 
लक्षण करनेवाला है-तीन प्रकारके 
हैं । किस प्रकार ? हीन, मध्यम 
और उत्कृष्ट दृष्टिवाळे| अर्थात्‌ जिनकी 


१४८ 
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दषिदेशेनसामधथ्ये येपां ते मम्द- 
मध्यमोत्तमवुद्विसाम्थ्योपिता 
` इत्यथः 

उपासनोपदिष्टेयं तदर्थ मन्द- 
मध्यमद्ष्टयाश्रमाद्यथ॑ कर्माणि 
च, न चात्मेक एवाहितीय इति 
दयालुना 
वेदेनातुकम्पया सन्मागगाःसन्तः 
कथमिमाघुत्तमामेकत्व ष्टि प्राप्नु- 
युरिति । “यन्मनसा न मनुते 
भेनाहुर्मनो ; मतम्‌ । तदेव ब्रह्म 
त्त्वं विद्वि नेदं यदिदञ्चुपासते' 

( के० उ० १। ५) “तत्त्वससि” 
(छा०उ०६।८-१६ ) “आस्मेवेद 
सवम्‌” (छा० उ० ७। २५।२) 
“ इत्यादिश्रृतिभ्यः || १६ ॥ 


निश्चितोत्तमदृष्टयथं 





माण्टूक्योपनिषद्‌ 


[ गो० का० 
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दृष्टि यानी दर्शनसामथ्यं हीन- 
निकृष्ट, मध्यम और उत्कृष्ट है ऐसे 
मन्द, मध्यम और उत्तम बुद्धिकी 
सामर्थ्यसे सम्पन्न हैं । ` 

उन मन्द और मध्यम दृष्टिवाले 
आश्रमादिके लिये ही इस उपासना 
और कर्मका उपदेश किया गया है, 
(आत्मा एक और अद्वितीय ही है? 
ऐसी जिनकी निश्चित उत्तम दृष्टि 
है, उनके लिये उसका उपदेशा नहीं 
है । दयाळु वेदने उसका इसीलिये : 
उपदेश किया है कि जिससे वे 
किसी प्रकार सम्मार्गगामी होकर 
“जिसका मनसे मनन नहीं किया 
जा सकता, बल्कि जिसके द्वारा 
मन मनन किया कहा जाता है 
उसीको तू ब्रह्म जान; यह, जिसकी 
तू उपासना करता है, ब्रह्म नहीं 
है?” “वह तू है? “यह सब आत्मा 
ही है” इत्यादि श्रुतियोंद्वारा प्रति- 
पादित इस उत्तम एकत्व-दष्टिको 
प्राप्त कर सकें ॥ १६॥ | 


अद्वेतोत्मदर्शन कित्तीका विरोधी नहीं है 


नास्रोपपत्तिभ्यामवधारित- 


शास्र और युक्तिसे निश्चित 
होनेके कारण अद्वितीय आत्मदशेन 


टु त्वाददयात्मदशन सम्यग्दशन | हा सम्यग्दशन हैं, उससे बाह्य 


होनेके कारण और सब दर्शन मिथ्या 


तद्वाद्यत्वान्मिथ्यादर्शनसन्यत्‌ । | हैं । द्वेतवादियोंके दर्शन इसलिये 
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इतश्च मिथ्यादशेनं द्वैतिनां राग- | मी मिथ्या हैं, क्योंकि थे राग-द्वेषादि 


दोषोंके आश्रय हैं; किस प्रकार :! 


देषादिदोषास्पदत्वात्‌ । कथम्‌ ? | [ सो बतलाते हैं ]-- 
स्वसिडान्तव्यवस्थासु द्वैतिनो निश्चिता ढम्‌ । 


परस्परं 


विरुध्यन्ते तैरयं न विरुध्यते| १७॥ 


दवेतवादी अपने-अपने सिद्भान्तोंकी व्यवस्थामें दृढ़ आग्रही होनेके 
कारण आपसमें विरोध रखते हैं; परन्तु यह [ अद्वेतात्मदशंन ] उनसे 


विरोध नहीं रखता || १७ ॥ 


स्रासद्धान्तव्यचस्थासु खासद्धा- 


न्तरचनानियमेषु कपिलकणाद- 
बुद्धाहेतादिदृष्टयनुसारिणो द्वैति- 
नो निश्चिताः। एवमेवैष परमाथों 
नान्यथेति तत्र तत्रानुरक्ताः 
प्रतिपक्षं चात्मनः पश्यन्तस्तं 
द्विषन्त इत्येवं रागदवेषोपेताः 
स्रसिद्धान्तदशेननिमित्तम्‌ एव 
परस्परमन्योन्यं विरुध्यन्ते | 
तेरन्योन्यविरो धिभिरसदीयो- 
ऽयं वैदिकः सर्वानन्यत्वादात्मेक- 
त्वदर्शनपश्षो न विरुध्यते यथा 


खहस्तपादादिभि नत 


खसिद्वान्तव्यवस्थामँ अर्थात्‌ 
अपने-अपने सिद्धान्तकी रचनाके 
नियमोंमें कपिल, कणाद, बुद्ध और 
अहंत्‌ ( जिन ) की दृष्टियोंका अनु- 
सरण करनेवाले द्वेतवादी निश्चित 
हैं; अर्थात्‌ यह परमाथंतत्तव इसी 
प्रकार है अन्यथा नहीं-इस प्रकार 
अपने-अपने सिद्धान्तमें अनुरक्त हो 
अपने प्रतिपक्षीको देखकर उससे 
दष करते हैं । इस तरह राग-द्वेषसे 
युक्त हो अपने-अपने सिद्धान्तके 
दर्शनके कारण ही परस्पर एक- 
दूसरेसे विरोध मानते हैं । 

उन परस्पर विरोध माननेवालों- 
से हमारा. यह आत्मेकत्वदशनरूप 


वैदिक सिद्धान्त सबसे अभिन्न होनेके 


कारण बिरोध नहीं मानता; जिस 
प्रकार कि अपने हाथ-पाँच आदिसे 


एवं | किंसीका विरोध नहीं होता.। इस 
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ही सम्यगृदृष्टि है-यह इसका 

तात्पर्य है ॥ १७ ॥ 


—— HS >-९-०--- 


अद्वेतात्मदर्शनके अविरोधी होनेमें हेतु 


त्मैकत्वबुद्विरेव सम्यग्दशन मित्य- 
भिप्रायः ॥ १७॥ 





केन हेतुना तेने विरुध्यत 
इत्युच्यते 


किंस कारण उनसे इसका 


| बिरोध नहीं है-इसपर कहते है-- 


Ne अ ७ he he 
अट्वेतं परमार्थो हि द्वैतं तद्वेद उच्यते । 
तेषामुभयथा होतं तेनायं न विरुद्ध्यते॥ १८॥ 


अद्वैत परमार्थ है और द्वेत उसीका भेद ( कार्य ) कहा जाता हैं, 
तथा उन ( द्वैतवादियों ) के मतमें [ परमार्थ “और अपरमार्थ ] दोनों 
प्रकारसे द्वेत ही है; इसलिये उनसे इसका विरोध नहीं है ॥ १८॥ 


अद्वैतं परमार्थो हि यसाददवेतं | 


नानात्वं तस्याद्वैतस्य भेदस्त- 
द्वेदस्तस्य कार्यमित्यर्थः । “एकमे- 
वाद्वितीयम्‌? (छा० उ०६। 
२ । २) “तत्तेजोऽसृजत’’ 
(छा० उ०६।२।३)' इति 
श्रुतेरुपपत्तेश्व खचित्त- 
स्पन्दनाभावे समाधी मूर्छायां 
सुषुसी चाभावात्‌ । अतस्तड्भेद 
उच्यते ड्वेतम्‌। | 
द्वैतिनां तु तेषां परमार्थतश्चा- 
परमार्थतश्चोभयथापिं द्वैतमेव । 
यदि च तेषां भ्रान्तानां दैत- 
इष्टिरसाक्रमद्रेतरष्टिरश्रान्ता- 


अद्वैत परमार्थ है; और क्योंकि 
देत यानी नानात्व उस अद्वैतका 
भेद अर्थात्‌ उसका कार्य है, जैसा 
कि “एकमेवाद्वितीयम्‌?? “तत्तेजो- 
ऽसृजत’ इत्यादि श्रुतियांसे तथा 
समाधि मूछां अथवा सुखरुप्तिमें अपने 
चित्तके स्फुरणका अभाव हो जानेपर 
दवेतका भी अभाव हो जानेके कारण 
युक्तिसे भी सिद्ध होता है; इसलिये 
दैत उसका मेद कहा जाता है | 

किन्तु उन द्वैतवादियोंकी दृष्टिमे 
तो परमार्थतः और अपरमार्थतः 
दोनों प्रकार- दवैत ही है | यदि उन 
भान्त पुरुषोंकी देतदृष्टि है और दम 


| 
| 
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भ्रमहीनोंकी अद्वेतदृष्टि है तो इस 
कारणसे ही हमारे पक्षका उनसे 
विरोध नहीं है । “इन्द्र मायासे 
अनेक रूप धारण करता है” 
“उससे भिन्न दूसरा है ही नहीं” 
इत्यादि श्रुतियोंसे भी यही प्रमाणित 
होता है । 


जिस प्रकार मतवाले हाथीपर 
चढ़ा हुआ पुरुष किसी उन्मत्त 
भूमिस्थ मनुष्यके प्रति, उसके ऐसा 
कहनेपर भी कि 'मैं तेरे प्रतिद्वन्द्वी 
हाथीपर चढ़ा हुआ हूँ तू अपना 
हाथी मेरी ओर बढ़ा दे? विरोधबुद्धि 
न पाहयत्यविरोधबुद्धया तद्गत्‌ । | च होनेके कारण उसकी ओर हाथी 
नहीं छे जाता, उसी प्रकार [ हमारा 


नाम्‌, तेनायं हेतुनासत्पक्षो | 
विरुध्यते तेः । “इन्द्रो मायाभिः 
पुरुरूप इयते”? (बृ० उ० २। 
५।१९) “न तु तद्द्वितीयमस्ति/ 
(वृ८ 3० ४।३।२३) इति 
श्रुतेः । 

यथा मत्तगजारूढ उन्मत्तं 









भूमिष्ठं प्रति गजारूढोऽहं गजं वा 


सां प्रतीति ब्रुवाणमपि तं प्रति 


ततः परमार्थतो ब्रह्मविदात्मेव | भी उनसे विरोध नहीं है ] | तब, 


परमार्थतः तो ब्रह्मवेत्ता द्वेतवादियोंका 


हवेतिनाम्‌ । तेनायं हेतुनासत्पक्षो | मी आत्मा ही है । इसीसे अर्थात्‌ 
इसी कारण उनसे हमारे पक्षका 
न विरुध्यते तेः ॥ १८ ॥ विरोध नहीं है॥ १८ ॥ 


क ० ` 
आत्मामें भेद मायाहीके कारण है 
दैतमद्वेतभेद इत्युक्त हत दैत-अद्वेतका भेद है- ऐसा 
न कहनेपर किसी-किसीको शङ्का हो 


मप्यद्वैतवत्परमार्थसदिति स्यात्‌ | सकती है कि अद्वैतके समान द्वत 
| भी परमार्थ सत्‌ ही होना चाहिये 


कस्यचिदाशङ्केत्यत आह-- `| इसलिये कहते है 
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मायया भिद्यते ह्येतन्नान्यथाजं . कथञ्चन । 
तत्त्वतो भियमाने हि मत्येताममृतं ब्रजेत्‌ ॥ १९॥ 


इस अजन्मा अद्वेतमें मायाहीके कारण भेद है और किसी प्रकार 
नहीं; यदि इसमें वास्तविक भेद होता तो यह अमृतखरूप मरणशीळताको 


प्राप्त हो जाता ॥ १९ ॥ 
यत्परमाथसदट्रेतं ` मायया 


भिद्यते ह्येतत्तेमिरिकानेकचन्द्र- 
वद्रज्जुः सर्पधारादिभिभेदैरिब न 
परमार्थतो निरवयवत्वादात्मनः । 
सावयवं ्यवयवान्यथात्वेन 
भिद्यते । यथा मृद्‌ घटादिभेदैः | 
तसाभ्निरवयवमजं न 
कथश्चन केनचिदपि प्रकारेण न 
भिद्यत इत्यभिप्रायः । 

. तच्चतो भिद्यमाने झसृतम- 
जमद्वयं खभावतः सन्मत्यंतां 
ब्रजेत्‌; यथाप्रिः शीतताम्‌ । 
तथानिष्ट खभाववेपरीत्यगमनम , 
सवेप्रमाणविरोधात्‌ । अजमव्यय- 
मास्मतच्तं माययैत्र भिद्यते न 


नान्यथा 


जो परमार्थ सत्‌ अद्वैत है वह 
तिमिरदोषसे प्रतीत होनेवाले अनेक 
चन्द्रमा और सर्प-धारादि भेदोंसे 
विभिन्न दीखनेवाली रज्जुके समान 
मायासे ही मेदवान प्रतीत होता है, 
परमार्थतः नहीं, क्योंकि आत्मा 
निरवयव है । जो वस्तु सावयव 
होती है बही अवयवोंके मेदसे भेद- 
को प्राप्त होती है; जिस प्रकार घट 
आदि भेदोंसे मृत्तिका | अत: निरवयव 


ओर अजन्मा आत्मा [ मायाके सिवा ]: 


और किसी प्रकार भेदको प्राप्त नहीं 
हो सकता-यह इसका अभिप्राय है । 

यदि उसमें तत्त्वत; भेद हो तो 
अमृत अज अद्रय और खमावसे 
सत्खरूप होकर भी आत्मा मर्त्यताको 
प्राप्त हो जायगा, जिस तरह कि अग्नि 
शीतळ्ताको प्राप्त हो जाय । और 


`| अपने खमावसे विपरीत अवस्थाको . 


प्रास हो जाना सम्पूर्ण प्रमाणोंसे 
विरुद्ध होनेके कारण किसीको इष्ट नहीं 
हो सकता । अतः अज और अद्वितीय 
आत्मतत्त्व मायासे ही भेदको प्राप्त 
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परमार्थतः । तस्ान्न परमार्थः 
सदूढवैतस्‌ ॥ १९ ॥ 





होता है, परमार्थत: नहीं; इसलिये 
वेत परमार्थ सत्‌ नहीं है ॥१९॥ 





जीवोत्पत्ति सर्वथा असंगत है 
अजातस्येब भावस्य जातिमिच्छन्ति बादिनः । 
अजातो झमतो भावो मर्त्यतां कथमेष्यति ॥ २० ॥ 


दैतवादीलोग जन्महीन आत्माके भी जन्मकी इच्छा करते हैं; किन्तु 
जो पदार्थ निश्चय ही अजन्मा और मरणहीन है वह मरणशीळताको 
किस प्रकार प्राप्त हो सकता है || २० | 


ये तु पुनः केचिदुपनिषः। किन्तु जो कोई उपनिषदोंकी 


इयार्यातारो ` ब्रह्मवादिनो 
वावदूका अजातंस्यैवात्मतत्त्वस्य 


अमृतस्य स्वभावतो जातिम्‌ 


उत्पत्तिमिच्छन्ति परमार्थत एव 
तेषां जातं चेत्तदेव मत्येतामेष्य- 
त्यवश्यम्‌ । स चाजातो ह्यमृतो 
भावः खभावतः सन्नात्मा कथं 


- मत्येतामेष्यति ? न कथश्चन 


मत्येत्वं खमाववेपरीत्यमेष्यती- 
त्यथः ॥ २०॥ ` 


यस्सात्‌-- 


व्याख्या करनेवाले बहुभाषी ब्रह्मवादी 
लोग अजात और अमृतस्वरूप आत्म- 
तत्त्वकी जाति यानी उत्पत्ति परमार्थतः 
ही सिद्ध करना चाहते हैं उनके मतमें 
यदि वह उत्पन्न होता है तो अवश्य 
ही मरणरीळताको भी प्राप्त हो 
जायगा । किन्तु वह आत्मतत्त्व 
स्वभावसे अजात और अमृत होकर 
भी किस प्रकार मरणशीलताको प्राप्त 
हो सकता है ? अतः तात्पर्य यह है 
कि वह किसी प्रकार अपने खभावसे 
विपरीत मरणशीलताको प्राप्त नहीं 


हो सकता | २० ॥ . 
LARIAT: 


७०२, 
Ene 


न भवत्यमतं मर्त्यं न मत्यममृतं तथा । 


प्रकृतेरन्यथाभाचो न 


कथंचिहूबिष्यति ॥ २१ ॥ 


0022 07 
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मरणहीन वस्तु कभी मरणशील नहीं होती; और मरणशील कभी अमर 
नहीं होती । किसी भी प्रकार स्वभावकी विपरीतता नहीं हो सकती ॥२१॥ 


न भवत्यमृतं मत्यं लोके| छोकमें मरणहीन वस्तु मरण- 


शीळ नहीं होती और न मरण- 


नापि मत्येमम्तं तथा । ततः शीळ वस्तु मरणहीन ही होती 


प्रकृतेः स्वभावस्यान्यथाभावः | है । अतः अभ्निकी उष्णताके 


प्रकृति | 
खतः प्रच्युति कथञ्चिड्धविष्यति, समान प्रकृति अथात्‌ स्वभावकी 


अग्नेरिवोष्ण्यस्य ॥ २१ ॥ किसी प्रकार नहीं हो सकती ॥२ १॥ 





उत्पत्तिशील जीव अमर नहीं हो सकता 
स्वभावेनामृतो यस्य भावो गच्छति मर्त्यतास । 
कृतकेनाम्ृतस्तस्य कथं स्थास्यति निश्चलः ॥ २२ ॥ 


जिसके मतमें स्वभावसे मरणहीन पदार्थ भी मर्त्यत्वको प्राप्त हो 


जाता है उसके सिद्वान्तानुसार कृतक ( जन्म ) होनेके कारण वह 
अमृत पदार्थ चिरस्थायी केसे हो सकता है ? ॥ २२ || 


यस्य पुनवोदिनः खभावेन | किन्तु जिस बादीके मतमें खभाव- | 


ST से अमृत पदार्थ भी मर्त्यताको प्रप्त 
असुता मावा सर पतां गच्छति होता है अर्थात्‌ परमार्थतः जन्म 


परमार्थतो जायते तस प्रागुत्पत्ते; | शेता दै उसकी यह प्रतिज्ञा कि 
उत्पत्तिसे पूवे वह पदार्थं स्वभावसे 


स॒ मावः खभावतोऽमृत इति | अमरणधर्मा है--मिथ्या ही है | 
र टु [ यदि ऐसा न मानें ] तो फिर कृतक 
प्रतिज्ञा मर्ष । कथं तर्हि होनेके कारण उसका स्वभाव अमरत्व 
कृतफेनामृतस्तस्य भावः ! कृत- | केसे हो सकता है ? और इस प्रकार 
SE कृतक होनेसे ही वह अमृत पदार्थ 
केनामृतः स कथं स्थास्यति | निश्चल यानी अमृतस्वभाव भी कैसे र 


विपरीतता- अपने स्वरूपसे च्युति . 
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निश्वलोष्मृतखभावस्था न 


कथश्वित्ययास्यत्यात्मजातिवादिनः 


सबेदाज॑ नाम नास्त्येव; सर्व- 
सेतन्मर्त्यम्‌ । अतोऽनिर्मोक्षग्रसङ्ग 
इत्यसिग्रायः ॥ २२ ॥ 


सकता है ? अर्थात्‌ वह कमी ऐसा नहीं 
रह सकता । अतः आत्माका जन्म 
बतळानेवाळेके मतमें तो अजन्मा 
वस्तु कोई है ही नहीं | उसके लिये 
यह सब मरणशील ही है । इससे यह 
अभिप्राय हुआ कि [उसके मतमें] मोक्ष 
होनेका प्रसंग है ही नहीं || २२ || 


I 
सुष्टिथुतिकी संगति 


नन्वजातिवादिनः सृष्टिप्रति- 


गङ्ा-किंन्तु अजातिवादीके मत- 


पादिका श्रुतिने संगच्छते | में सृष्टिका प्रतिपादन करनेवाळी 
प्रासाण्यस्‌ ? श्रुतिकी प्रामाणिकता सिद्ध नहीं होती? 
समाधान-दाँ ठीक है, सृष्टिका 


बाढं विद्यते सृष्टिग्रतिपादिका 
श्रतिः; सा त्वन्यपरा । उपायः 
सोऽचतारायेत्यवोचाम । इदानी- 
युक्तेऽपि परिहारे पुनश्चोध- 
परिहारी विवक्षितार्थं प्रति 


प्रतिपादन करनेवाली श्रुति भी है; 
किन्तु उसका उद्देश्य दूसरा है। 
उपाय: सोऽत्रतारायं” इस प्रकार 
हम उसका उद्देश्य पहले ( अद्वेत० 
१७में) बता ही चुके हैं । इस प्रकार 
यद्यपि इस शङ्काका पहले समाधान 
किया जा चुका है तो भी 'सृष्टिश्रुतिके 
अक्षरोंकी अनुकूलताका हमारे विव- 
क्षित अर्थसे विरोध है? इस शङ्काका 


सृशिभ्रित्यक्षराणामानुलोम्प- | परिहार करनेके लिये ही, इस समय 
तत्सम्बन्धी शङ्का और समाधानका 
विरोधाशङ्कामात्रपरिहाराथो-- पुनः उल्लेख किया जाता है-- 


भूततोऽभूततो वापि सूज्यमाने समा श्रुतिः । 
निश्चितं युक्तियुक्तं च यत्तद्ववति नेतरत्‌ ॥ २३ ॥ 
प वह ब्रह्मात्मेक्यमें बुद्धिका प्रवेश करानेके लिये उपाय दै । 
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पारमार्थिक अथवा अपारमार्थिक किसी भी प्रकारकी सृष्टि होनेमें 
श्रुति तो समान ही होगी ! अतः उनमें जो निश्चित और युक्तियुक्त मत 
हो वही [ श्रुतिका अभिप्राय ] हो सकता है, अन्य नहीं ॥ २३ ॥ 


भूततः परमार्थतः सृज्यमाने 
वस्तुन्यभूततो मायया वा 
मायाविनेव सुज्यमाने वस्तुनि 
समा तुल्या सृष्टिश्रुतिः । नचु 
गोणसुख्ययोश्चुख्ये शन्दा्थ- 
प्रतिपत्तियेक्ता । न, अन्यथा 
सृष्टेरप्रसिद्भत्वान्निष्प्रयोजनत्वाचचे- 
त्यवोचाम | अविद्यासृष्टिविषयेव 
सर्वा गौणी मुख्या च सृष्टिने 
परमार्थतः  “सबाद्याभ्यन्तरो 
ह्यजः? (मु० उ०२।१।२) 
इति श्रृतेः। . 

तसाच्छृत्या निश्चितं यदेकमेवा- 
द्वितीयमजमसृतमिति युक्तियुक्त 
च युक्त्या च सम्पन्न तदेवेत्य- 


वोचाम पूर्वेग्रेन्ये!। तदेव श्रुत्यर्थो 


बस्तुके भूततः यानी परमार्थतः 
रचे जानेमें अथवा अभूततः यानी 
मायासे मायावीद्वारा रचे जानेमें सृष्टि- 
श्रुति तो समान ही होगी। यदि 
कहो कि गौण और मुख्य दोनों अर्थ 
होनेपर शब्दका मुख्य अर्थ लेना ही 
उचित है, तो ऐसा कहना ठीक नहीं; 
क्योंकि अन्य प्रकारसे न तो सृष्टि 
सिद्ध ही होती है और न उसका 
कुछ प्रयोजन ही है--यह हम 
पहले कह चुके हैं । “आत्मा बाहर- 
भीतर विद्यमान और अजन्मा है? 
इस श्रुतिके अनुसार सब प्रकारकी 
गौण और मुख्य सृष्टि आविद्यक 
सृष्टिसम्बन्धिनी ही है, परमार्थतः 
नहीं । 

अत: श्रुतिने जो एक, अद्वितीय, 
अजन्मा और अमृत तत्त्व निश्चित 
किया हे वहीं युक्तियुक्त अर्थात्‌ 
युक्तिसे भी सिद्ध होता है ऐसा 
प्रतिपादन कर चुके हैं वही श्रुतिका 
तात्पर्य हो सकता है; अन्य अर्थ 
कभी और किसी अवस्थामें नहीं हो 


भवति नेतेरत्कदाचिदपि ॥२३॥| | सकता ॥२३॥ 
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Cn व्य... 
यह श्रुतिका निश्चय किस प्रकार 
है 2 सो बतळाते हैं - 


नेह नानेति चान्नायादिन्द्रो मायाभिरित्यपि । 
अजायमानो बहुधा मायया जायते तु सः ॥२४॥ 


“नेह नानास्ति किंचन? इन्द्रो मायाभिः पुरुरूप इयते तथा 
“अजायमानो बहुधा विजायते? इन श्रुतिवाक्योंके अनुसार वह परमात्मा 


मायासे ही उत्पन्न होता है ॥ २४ ॥ 

यदि हि भूतत एवं सृष्टि; 
स्यात्ततः सत्यमेव नाना वस्त्विति 
तदभावग्रदर्शनार्थमाञ्नायो न 
स्यात्‌ । अस्ति च “नेह नानास्ति 
किंचन” (क०उ०२।१।११) 
इत्यादिराम्नायो द्वैतभावग्रति- 
पेधार्थः । तसादात्मेकत्वग्नति- 
पत्त्यर्था कल्पिताः सृष्टिरभूतेव 
ग्राणसंबादवत्‌ । “इन्द्रो ई 
( बृ्‌०३० २। ५। १९ ) इत्य- 
भूताथेप्रतिपादकेन मायाशब्देन 


व्यपदेशात्‌ । 
ननु प्रज्ञावचनो मायाशब्दः। 
सत्यम्‌; इन्द्रियप्रज्ञाया 


अविद्यामयत्वेन मायात्वाभ्युप- 


यदि वास्तवमें ही सृष्टि हुई है 
तो नाना वस्तु सत्य ही हैं; ऐसी 
अवस्थामै उनका अभाव प्रदर्शित 
करनेके लिये कोई शाख्र-वचन नहीं 
होना चाहिये था । किन्तु दैतभावका 
निषेध करनेके लिये “यहाँ नाना 
वस्तु कुछ नहीं हे? इत्यादि झाख्न- 
वचन है ही । अतः प्राणसंवादके 
समान आत्मेकत्वकी प्राप्तिके लिये 
कल्पना की हुई सृष्टि अयथार्थ हो हैं; 
क्योंकि “इन्द्र मायासे [ अनेक रूप हो 


'जाता है ]” इस श्रृतिमें सृष्टिका, 


अयथार्थत्वप्रतिपादक “माया? शब्दसे 
निर्देश किया गया है । 

शङ्का “माया शब्द्‌ तो प्रज्ञा- 
वाचक है [ इसलिये इससे सृष्टिका 
मिथ्यात्व सिद्ध नहीं होता ] । 

समाधान-ठीक हैँ, आविद्यक 
होनेके कारण इन्द्रियप्रज्ञाका मायात्व 
माना गया है; इसलिये उसमें कोई 
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गमाददोषः । मायाभिरिस्त्रिय- 
प्रज्ञाभिः अविद्यारूपाभिरित्यथः 
“अजायमानो बहुधा विजायते’ 
इति श्रतेः, तसान्माययैन जायते 
तु सः । तुशब्दोज्वधारणाथेंः-- 
माययेवेति । न ह्यजायमानत्वं 
बहुधा जन्म चेकत्र सम्भवति, 
अग्नाविव शेत्यमोष्ण्यं च । 
फलवच्वाचात्मेकत्वदर्शनमेव 
शुतिनिश्चितो$्थय$ “तत्र को 
मोहःक!शोक एकत्वमनुपश्यत;? 


(३० उ० ७) इत्यादिमन्त्रवर्णात; | 


“मृत्यो! स मृत्युमाभोति?? ( क० 
उ० २॥ १। १० ) इति निन्दि- 
तत्वाच्च सृष्टचादिभेददष्टे! ।। २४॥। 


दोष नहीं है । अतः मायासे अर्थात्‌ 
अविद्यारूप इन्द्रयप्रज्ञासे; जेसा कि 
“उत्पन्न न होकर भी अनेक प्रकार- 
से उत्पन्न होता है” इस श्रृतिसे सिद्ध 
होता है । अतः वह मायासे ही 
उत्पन्न होता है | यहाँ "तुः शब्द 
निश्चयार्थक है । अर्थात्‌ मायासे ही 
[ उत्पन होता है] । अग्निमे 
शीतलता और उष्णताके समान जन्म 
न लेना और अनेक प्रकारसे जन्म 
लेना एक ही वस्तुम सम्भव नहीं है । 

“उस अवस्थामै एकत्वका 
साक्षात्कार करनेवाले पुरुषको क्या 
मोह और क्या शोक हो सकता है?” 
इत्यादि श्रुतिके अनुसार फलयुक्त 
होनेके कारण तथा “[ जो नानात्व 
देखता है] वह: ृत्युसे मृत्युको प्राप्त 
होता 'है? इस श्रृतिसे सृष्टि आदि 
मेददष्टिकी, निन्दा की जानेके कारण 
भी आत्मेकत्वदर्शन ही श्रुतिका 
निश्चित अर्थ है ॥२४॥ 


“NEIL ०. 


श्राति कार्य और कारण दोनोंका प्रातिषेध करती है 


. संभूतेरपवादाञ्च 


संभवः 


प्रतिषिध्यते । 


को न्वेनं जनयेदिति कारणं प्रतिषिध्यते ॥ २५॥ 
श्रुतिमं सम्भूति ( हिरण्यगर्भ ) की निन्दाद्वारा कार्यवर्गका प्रतिषेध 
किया गया है तथा इसे कौन उत्पन्न करे? इस वाक्यद्वारा कारणका 


प्रतिषेध किया गया है ॥ २५॥ 
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“अन्धं तमः प्रविशन्ति ये 
संभूतिमुपासते (३० उ० १२) 
इति संसूतेरुपाखत्ापवादा- 
त्संभवः अतिषिध्यते । न हि 
परमाथेतः संभूतायां संभूतौ 
तदपचाद उपपद्यते । 

ननु ` विनाशेन संगूते; 
सम्मुच्चयविध्यथे; संभूत्यपवादः । 
यथा “अन्धं तम; प्रविशन्ति 
थेऽविद्याञ्टुपासते” ( ३० उ० ९ ) 
इति । 


सत्यमेव देवतादशंनस्य संभूति- |. 


विषयस्य विनाश- 
शब्दवाच्यस्य कमेणः 
समुचयविधानाथः 
संभूत्यपवादः । तथापि विनाशा- 
र्यस्य कमणः स्वाभाविकाज्ञान- 
प्रवृत्तिरूपस्य मत्योरतितरणाथ- 
त्ववद्देवतादशनकमसमुच्चयस्य 
पुरुषसंस्काराथस्य कमफलराग- 
प्रवृत्तिरूपस्य . साध्यसाधनेषणा- 
इयलक्षणस मृत्योरतितरणार्थे- 
त्वम्‌ । एवं ह्येषणाद्वयरूपा- 


समुचयस्य 
प्रयोजनम्‌ 


` “जो सम्भूति ( हिरण्यगर्भ ) की 

उपासना करते हैं वे घोर अन्धकारमें 
प्रवेश करते हैं?” इस प्रकार सम्भूति- 
के उपास्यत्वकी निन्दा की जानेके 
कारण कार्यवर्गका प्रतिषेध किया 
गया हे । यदि सम्भूति परमार्थ- 
सत्खरूप होती तो उसकी निन्दा 
की जानी सम्भव नहीं थी । 

श्रङ्का-सम्भूतिके उपास्यत्वकी 
जो निन्दा की गयी है वह तो विनाश- 
(कर्म ) के साथ सम्भूति ( देवतो- 
पासना ) का समुच्चयविधान करनेके 
लिये है; जेसा कि “जो अविद्याकी 
उपासना करते हैं वे घोर अन्धकारमें 
प्रवेश करते हैं? इस वाक्यसे सिद्ध 
होता है । 

समाधान-सचमुच ही, सम्भूति- 
विषयक देवतादशन और ५विनाश? 
शब्दवाच्य कर्मका समुचयविधान 
करनेके लिये ही सम्भूतिका अपवाद 
किया गया है; तथापि जिस प्रकार 
“विनाश” संज्ञक कमे स्वाभाविक 
अज्ञानजनित प्रवृत्तिरूप मृत्युको 
पार करनेके लिये है उसी प्रकार 
पुरुषके संस्कारके लिये विहित देवता- 
द्दीन और कमका समुचय कर्म- 
फलके रागसे होनेवाली प्रवृत्तिरूपा 
जो साध्य-साधनल्क्षणा दो प्रकारकी 
वासनामयी मृत्यु है, उसे पार करनेके 
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न्मृत्योरशुद्रेवियुक्तः 
संस्कृतः स्यादतो मृत्योरतित- 
रणार्था देवतादशेनकमेससु्चय- 
लक्षणा ह्यविद्या । 
एवमेब एषणालक्षणाविधाया 
मृत्योरतितीणेस्य 
काल विरक्तखोपनिपच्छा- 
खाथोलोचनपरस्य 
नान्तरीयकी परमात्मेकत्व- 
विद्योत्पत्तिरिति पूवेभाविनीम- 
विद्यामपैक्ष्य पश्चाङ्काविनी त्रह्म- 
विद्यामृतत्वसाधनेकेन पुरुषेण 
सम्बध्यमानाविद्यया समुच्चीयत 
त्युच्यते । अतोऽन्यारथत्वाद- 
मृतत्वसाधन ब्रह्मविद्यामपेक्ष्य 
निन्दार्थं एव भवति संभूत्य- 
पवादः । यद्यप्यशुद्धिवियोगहेतुः 
अतन्नठत्वात्‌ | अत एव संभूते; 
अपवादात्संभूतेरापेक्षिकमेब सत्त्व- 
मिति परमार्थसदात्मैकत्वमपेक्ष्य 


अमृताख्यः संभवः प्रतिषिध्यते | 


पुरुषः | लिये है | इस प्रकार एपणाइयरूप 


मृत्युकी अशुद्धिसे सुक्त हुआ पुरुष ही 
संस्कारसम्पन्न हो सकता है । अतः 
देवतादर्शन और कर्मसमुचयलक्षणा 
अविद्या मृत्युसे पार होनेके लिये ही है । 


इसी प्रकार एषणाइयलक्षणा 
अविद्यारूप मृत्युसे पार हुए तथा 
उपनिषच्छाल्नके अर्थकी आलोचनामें 
तत्पर विरक्त पुरुषको ब्रह्मात्मैक्यरूप 
विद्याकी उत्पत्ति दूर नहीं है; 
इसीळिये ऐसा कहा जाता है कि पहले 
होनेवाली अविद्याकी अपेक्षासे पीछे 
प्राप्त होनेवाली ब्रह्मविद्या, जो अमृतत्व- 
का साधन है, एक ही पुरुषसे सम्बन्ध 
रखनेके कारण अविद्यासे समुचित 
की जाती है । अतः अमृतत्वके 
साक्षात्‌ साधन ब्रह्मविद्याकी अपेक्षा 
अन्य प्रयोजनवाळा होनेसे सम्भूतिका 
अपवाद निन्दाहीके लिये किया 
गया है | वह यद्यपि अशुद्विके क्षयका 
कारण है, तो भी अतन्निष्ठ ( मोक्षका 
साक्षात्‌ हेतु न ) होनेके कारण 
[उसकी निन्दा ही की गयी है ]। 
इसलिये सम्भूतिका अपवाद किया 
जानेके कारण उसका सत्त्व आपेक्षिक 
ही है; इसी आशयसे परमार्थ सत्‌ 
आत्मेकत्वकी अपेक्षासे अमृतसंज्ञक 


सम्भूतिका प्रतिषेध किया गया है। 
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एवं मायानिमितस्थैव 


विद्योत्पत्त्यनन्तरं 
जीवभावस्य पस्थापितस्याविद्या- 


अनुपपचिः नाशे खभावरुप- 
स्वात्परमार्थतः को 
न्वेनं जनयेत्‌ । न हि रज्ज्वाम- 
विद्यारोपितं सर्प पुनविवेकतो 


प्रतिपादनम्‌ 


नष्टं जनयेत्कश्चित्‌ । तथा न 


कश्चिदेनं जनयेदिति को न्वित्या- 
्षेपाथत्वात्कारणं प्रतिषिध्यते । 
अविद्योद्धूतस्य नष्टस्य जनयित्‌- 
कारणं न किंचिदस्तीत्यभिग्रायः 
“नायं कुतथिन बभूव कश्चित्‌’ 
(क० उ० १। २। १८) इति 
श्रतेः ॥ २५॥ 


इस प्रकार अविद्याद्वारा खड़ा 


जीवस्याविद्यया प्रत्यु किया गया मायारचित जीव जब 


अविद्याका नाश ह्वोनेपर अपने 
खरूपसे स्थित हो जाता है तब उसे | 
परमार्थतः कौन उत्पन्न कर सकता 
है ? रज्जुमें अत्रिद्यासे आरोपित सप- 
को, विवेकसे नष्ट हो जानेपर, फिर 
कोई उत्पन्न नहीं कर सकता । .उसी 
प्रकार इसे भी कोई उत्पन्न नहीं कर : 
सकता | `को न्वेनम्‌? इत्यादि श्रुति 
आक्षेपार्थक है [ प्रश्नार्थक नहीं] 
इसलिये इससे कारणका प्रतिषेध 
किया जाता है | इसका तात्पर्य यह 
है कि अविद्यासे उत्पन्न हुए इस 
जीवका विद्याद्वारा नाश हो जानेपर 
फिर इसे उत्पन्न करनेवाला कोई भी 
कारण नहीं है, जेसा कि “यह 
कहींसे ( किसी कारणसे) किसी 
रूपमें उत्पन्न नहीं हुआ” इत्यादि 


श्रुतिसे प्रमाणित होता है॥ २५ ॥ 





अनात्मप्रातिषेधसे अजन्मा आत्मा प्रकाञ्चित होता है 


स एष नेति नेतीति व्याख्यातं निह्नुते यतः 


सवमग्राह्यभावेन 


हेठुनाजं 


प्रकाशते ॥ २६॥ 


क्योंकि 'स एष नेति नेति? (वह यह आत्मा यह नहीं है, यह 
नहीं है ) इत्यादि श्रुति आत्माके अग्नाझत्वके कारण [ उसके विषयमें ] 
पहले बतलाये इए सभी भावोंका निषेध. करती है; अतः इस [ निषेध- 
रूप ] हेतुके द्वारा ही अजन्मा आत्मा प्रकासित होता है ॥ २६ ॥ 
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आदेशो नेति नेति” ( ब्‌० उ" 
२ । ३ । ६) इति प्रति- 
` पादितस्यात्मनो ` दुर्वोध्यत्वं 
मन्यमाना श्रुतिः पुनः पुनरुपा- 
यान्तरत्वेन तस्यैव प्रतिपिपाद- 
यिषया यद्व्याख्यातं . तत्सवं 
निहते, ग्राह्यं जनिमद्बुद्धि- 
विषयमपलपति । अर्थात्‌ “स 
एष नेति नेति” (बृ० उ० ३ | 
९ । २६ ) इत्यात्मनोऽदञ्यतां 
दर्शयन्ती श्रुतिः उपायस्योपेय 
निष्ठतामजानत उपायत्वेन 
व्याख्यातस्योपेयवद्ग्राह्यता . मा 
भूदित्पग्राह्मभावेन हेतुना कारणेन 
निहनुत इत्यथः । ततश्चेचश्चुपा- 
यस्योपेयनिष्ठतामंच जानत 
उपेयस्य च नित्यकरूपत्वमिति 


तस्य 


तत्त्वं प्रकाशते स्वयमेव ॥ २६ ॥ 


द्वारा प्रतिपादन किये हुए आत्माका 
दुर्बोध्यत्व माननेवाली श्रुति बारंबार 
दूसरे उपायसे उसीका प्रतिपादन 
करनेकी इच्छासे, पहले. जो कुछ 
व्याख्या की है उस सभीका अपहृव 
( असत्यताप्रतिपादन ) करती है । 
वह प्राह्म--बुद्धिके जन्य विषयोंका 
अपलाप करती है । अर्थात्‌ “स एष 


नेति नेति इस प्रकार आत्माकी . 


अद्ऱ्यता दिखलानेवाली श्रुति, 
उपायकी उपेयमिष्ठताको न जानने 

वाले लोगोंको उपायरूपसे बतलाये 
हुए विषय उपेयके समान ग्राह्य न हो 
जायँ--इसलिये, अग्राह्मतारूप हेतुसे 
उनका निषेध करती है-यही उसका 
अभिप्राय है। तदनन्तर इस प्रकार 
उपायकी उपेयनिष्ठताको जाननेवाले 
और उपेयकी नित्येकखरूपताको भी 
समझनेवाले पुरुषोंको यह बाहर- 
भीतर विद्यमान . अजन्मा आत्मतत्त्व 
खयं ही प्रकाशित हो जाता है ॥२६॥ 


— aR 


सद्दस्तुकी उत्पत्ति मायिक होती है 


£= एवं... हि- -श्रतिवाकंयशते। |. 


इस प्रकार सेक्रड़ों श्रुतिवाक्योंसे 


संवाह्याभ्यन्तरमजमात्मतत्त्वंमद्व्य  यही.. निश्चित होता है कि बाहर 
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| अद्वितीय है, उससे भिन्न और कुछ 





युक्त्या च अधुनेतदेव पुन- | 


निधायेत इत्याह-- 





नहीं है । यही बात अब. युक्तिसे 
फिर निश्चय की. जाती है; इसीसे 
कहते हैँ-- 


सतो हि मायया जन्म युज्यते न तु तत्त्वतः 
तत्त्वतो जायते यस्य जातं तस्य हि जायते ॥२७॥ 
सद्दस्तुका जन्म मायासे ही हो सकता है, वस्तुतः: नहीं । जिसके 
मतमें वस्तुतः जन्म होता है उसके सिद्रान्तानुसार भी उत्पत्तिशीळ 
वस्तुका ही जन्म हो सकता है || २७ || ५ 


तत्रेतत्स्यात्सदाग्राह्ममेव चेद्स- 
देवात्मतत्तमिति । तन्न, काये 
ग्रहणात्‌ । यथा सतो मायाबिनो 
. मायया जन्म कार्यम्‌ । एवं 
जगतो जन्म कार्य. गृह्यमाणं 
मायातिनमिव 
आत्मानं . जगज्जन्ममायास्पदम्‌ 
अवगमयति । यसात्सतो हि 
िद्यमानात्कारणान्मायानिमि 


परमाथसन्तम्‌ 


तस्य हस्त्यादिकार्यस्येव जगजन्म 


युज्यते नासतः. कारणात्‌ | न 
तु तत्वत एवात्मनो जन्म युज्यते। 





' उसं आत्मतत्तके विषयमें यह 
शङ्का होती है कि यदि आत्मतत्त्व 
सवेदा अग्राह्य ही है तो वह असत्‌ 
होना चाहिये । परन्तु ऐसा कहना 
ठीक नहीं, क्योंकि उसका कार्य 
देखा जाता है। जिस प्रकार: सत्‌- 
खरूप मायावीका मायासे जन्म लेना 
कार्य है उसी प्रकार यह दिखलायी 
देनेवाला जगतूका जन्मरूप कार्य 
जगजन्मरूप मायाके आश्रयभूत 
परमार्थे सत्‌ मायावीके समान आत्मा- 
का बोध कराता है, क्योंकि मायासे 
रचे इए हाथी आदि कार्यके समान 
सत्‌ अर्थात्‌ विद्यमान कारणसे ही 
जगतूका जन्म होना सम्भव है, 
अविद्यमान कारणसे नहीं । तथा 
तत्वतः तो आत्माका जन्म होना 
सम्भव दै ही नहीं। ` 
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अथ वा सतो विद्यमानस्य 
वस्तुनो रज्ज्बादेः सर्पादिवत्‌ 
मायया जन्म युज्यते न तु तत्त्वतो 
यथा तथाग्राह्मस्याप सत एवा- 
त्मनो रज्जुसपेवजगदूपेण मायया 
जन्म युज्यते । न तु तत्त्वत 
एवाजस्यात्मनो जन्म | 

यस्य पुनः परमाथेसदजमात्म- 
तत्त्व जगद्रूपेण जायते वादिनो 
न हि तस्याजं जायत इति शक्यं 


वक्तुं विरोधात्‌ । ततस्तस्या- 


अथवा [यों समझो कि ] जिस 
प्रकार रज्जु आदिसे सर्पादिके समान 
सत्‌ अर्थात्‌ बिद्यमान वस्तुका जन्म 
मायासे ही हो सकता है, तत्त्वत: 
नहीं, उसी प्रकार अग्राह्य होनेपर 
भी सत्खरूप आत्माका, रज्जुसे 
सर्पके समान, जगत्रूपसे जन्म 
होना मायासे ही सम्भव है--उस 
अजन्मा आत्माका तत्त्वतः जन्म 
नहीं हो सकता । 

किन्तु जिस वादीके मतमें 
परमाथ सत्‌ आत्मतत्त्व ही जगत्‌- 
रूपसे उत्पन्न होता है उसके 
सिद्धान्तानुसार यह नहीं कहा जा 
सकता कि अजन्मा वस्तुका ही जन्म 
होता है, क्योंकि इससे बिरोध 
उपस्थित होता है| अत: यह खत: 
सिद्ध हो जाता है कि उसके 


थोजातं जायत त्यापन्नं | मतानुसार किसी जन्मशीकका . ही 
= ie होता है | किन्तु इस प्रकार 

ततश्चाचचसा जाताज्ञायमान- जन्मशीळसे ही जन्म माननेपर 

त्वेन । तसादजमेकमेबात्म- | अनवस्था उपस्थित हो जाती है; 

क अतः यह सिद्ध हुआ कि आत्मतत्त्व 

तत्त्वमिति सिद्धम्‌ ॥ २७॥ | अजन्मा और एक ही है.॥२७॥ 

| ACD 00 


असद्वस्तुकी उत्पत्ति सर्वथा असम्भव है 
असतो मायया जन्म तत्त्वतो नेव युज्यते । 
बन्ध्यापुत्रो न तत्त्वेन मायया वापि जायते॥ २८॥ 
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असहस्तुका जन्म तो मायासे अथवा तत्त्वत: किसी प्रकार भी होना 
सम्भव नहीं है । बन्ध्याका पुत्र न तो वस्तुतः उत्पन्न होता है और न 
मायासे ही ॥ २८॥ 


असद्दादनामसतो भावस्य | असद्वादियांके पक्षमें भी, असत्‌ : 


मायया तत्ततो बा न कर्थंचन | उँ जन्म मायासे अथवा वस्तुतः 


जन्म युज्यते, अदृष्टत्वात्‌ । न | क्योंकि ऐसा देखा नहीं जाता | 
हि वन्ध्यापुत्रो मायया तत्त्वतो | बन्ध्याका पुत्र न तो मायासे उत्पन्न 
होता है और न वस्तुतः ही । अतः 
वा जायते तसाद्त्रासद्वादो दूरत | नत ह छै 
एवानुपपन्न इत्यर्थः ॥ २८॥ सर्वथा ही अयुक्त है ॥२८॥ 


कर्थं पुनः सतो माययेव | सतवस्तुका जन्म मायासे ही कैसे 
जन्मेत्युच्यते हो सकता है---इसपर कहते हैं-- 


यथा स्वप्ने हुयाभासं स्पन्दते मायया मनः । 
तथा जाग्रंद्द्व्याभासं स्पन्दते मायया मनः ॥२९॥ 
जिस प्रकार खप्तकालमें मन मायासे ही द्ंताभासरूपसे स्फुरित 


होता है उसी प्रकार जाग्रतूकालमें भी वह मायासे ही द्वेताभासरूपसे - 


स्फुरित होता है ॥ २९ ॥ 
यथा रज्ज्वां विकल्पितः | जिस प्रकार रज्जुमें कल्पना 
किया हुआ सर्प रज्जुरूपसे देखे 
सर्पो रज्जुरूपेणावेक्ष्यमाणः सन्नेवं | जानेपर सत्‌ है उसी प्रकार मन 
भी परमार्थज्ञानरूप आत्मस्वरूपसे 
मनः परमार्थविज्ञप्त्यात्मरूपेणा- | देखा जानेपर सत्‌ है । वह 
रञ्जुमें सर्पके समान स्वप्नावस्था- 
वक्ष्यमाणं सद्‌ ग्राह्मग्राहकरूपेण | में मायासे ही ्राह्म-प्राहकरूप 
देतके आभासरूपसे स्फुरित होता 
इयाभासं स्पन्दते स्वप्ने मायया, | दै । इसी प्रकार यहद मन ही जाग्रत: 


किसी प्रकार होना सम्भव नहीं है, ' 


# 
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रज्ज्वामित्र सपः । तथा तद्वदेव | अवस्थामें भी मायासे [ विविध रूपों 


स्फुरित | 
जाग्रज्जागरिते स्पन्दते मायया (तत ध अधात्‌ सरि 


मनः स्पन्दत इवेत्यर्थः ॥ २९ ॥ । स्फुरित भी नहीं होता ] ॥२९॥ 





| | स्वम और जाति मनके ही विलास हैं 
अद्यं च- ठ्वयामासं मनः स्वप्ने न संशयः । 
- झद्ठयं च इयाभासं तथा जाग्रन्न संशय; ॥२ ०॥. 


` इसमें सन्देह नहीं खभावस्थामें अद्वय मन ही द्वैतरूपसे भासनेवाला 
है; इसी प्रकार जाग्रतकालमें भी निःसन्देह अद्य मन ही द्वेतरूपसे 
भासता है ॥ ३० ॥ | 


- रज्जुरूपेण सपे इव परमार्थत | ख्जुरूपसे सत्‌ सर्पके समान 

सरता , | परमार्थतः अद्य आत्मरूपसे सत्‌ 
आत्मरूपणाइय सद्द्याभास | मन ही स्वप्नमें द्वैतरूपसे भासनेवाला 
मनः स्वप्ने न संशयः | न हि है हसमे सन्देह नहीं र सवम 
| हाथी आदि ग्राह्य पदार्थ और उन्हें 
स्वप्ने हस्त्यादि ग्रां तदग्राहकं | ग्रहण करनेवाले चक्षु आदि दोनों 
| बहुरादिवय ही विज्ञानके सिवा और कुछ नहीं 
चा चश्लुरादिद्य॑विज्ञानव्यति- हैं; ऐसा ही जाग्रतमें भी है- यह 


रेकेणास्ति जाग्रदपि तथैवेत्यर्थः | | इसका तात्पर्य है, क्योंकि दोनों ही 
अवस्थाओंमें परमार्थ सत्‌ विज्ञान ही 


| परमार्थसद्विज्ञानमात्राविशेषात्‌३० | समानरूपसे विद्यमान है || ३० ॥ 





क्ट रज्जुसर्पवद्विकल्पनारुपं द्वेत- रज्जुमें सपके समान विकल्पनारूप 


यह मन ही द्वेतरूपसे स्थित है-- 
रूपेण मन पवेत्युक्तस्‌ | तत्र | ऐसा पहले कहा. गया । इसमें 


होता-सा माढ्म होता है [वास्तवमें . 


1 
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म 

| 
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किं प्रमाणमित्यन्वयव्यतिरेक- | प्रमाण क्या है ? इसके लिये अन्वय- 


व्यतिरेकरूप अनुमान प्रमाण कहा 


लक्षणमनुमानमाइ । कथम्‌-- | जाता है; सो किस प्रका 
मनोंच्द्यमिदं हत॑. :यत्किचित्सचराचरम्‌ । 


मनसो 


ह्यमनीभावे - द्वैतं 


बोपळभ्यते ॥ ३ १ ॥ 


» -अयह. जो कुछ चराचर हेत है सब मनका दृश्य है, क्योंकि मनका 
अमनीभाव .( संकल्पशून्यत्वं ) हो जानेपर द्रैतकी उपलब्धि नहीं 


होती ॥ ३१ ॥ 


तेन हि मनसा विकलप्यमानेन | 


दृश्य मनोहञ्यमिदं द्वैतं सर्व 
सन इति प्रतिज्ञा । तद्भावे 
भावा्दभावेऽभाव!त्‌ । मनसो 
हामनीभावे निरोधे_ विवेकः 
| दुशनाम्यासवैराग्याम्यां ` रज्ज्चा- 
मिव सर्पे खयं गते वा सुषुप्ते दैत 
नेबोपलम्यत इत्यभावास्सिद्ध 
दवेतस्यासरवमित्यर्थः ॥२१॥. 


उस विकल्पित होनेवाळे मनद्वारा 
दिखायी देने योग्य यह सम्पूर्ण देत 
मन ही है--यह प्रतिज्ञा है, क्योकि 
उसके वतमान रहनेपर यह भी: 
वर्तमान रहता है तथा उसका अभाव 
हो जानेपर इसका भी अभाव हो 
जाता है। मनका अमनीभाव--- 
निरोध अर्थात्‌ विवेकदृष्टिके अभ्यास 
और बेराग्यद्वारा जज्जुमे सर्पके 
समान ल्य हो जानेपर, अथवा 
सुषुपति-अवस्थामें देतकी . उपलब्धि 
नहीं होती । इस प्रकार अभाव हो 
जानेके कारण द्वेतकी असत्ता सिद्ध 
ही है--यह इसका तात्पर्य है ॥३१॥ 


— Pe 
` तत््वबोधसे अमनीभाव 


कथं पुनरमनीभांवः ? इति 


उच्यते ` 


किन्तु यह अमनीभाव होता 
किस प्रकार है ? इस विषयमें कहा 
जाता है-- र 





१६८ माण्ड्क्योपनिषद्‌ | 


[ गो० का» 


Swe ie “ये: ct Sm Si mtn vn voli onion wolfe ono eS, 


आत्मसत्यानुबोधेन न सङ्कल्पयते यदा । 
अमनस्तां तदा याति ग्राह्याभावे तदग्रहम्‌॥ ३२॥ 
जिस समय आत्मसत्यकी उपलब्धि होनेपर मन संकल्प नहीं करता 
उस समय वह अमनीमावको प्राप्त हो जाता है; उस अतस्थामें ग्राह्मका 
अभाव हो जानेके कारण वह ग्रहण करनेके विकल्पसे रहित हो 


जाता है ॥ ३२ ॥ 
आत्मेव सत्यमात्मसत्य॑ मृत्ति- 


कावत्‌ “वाचारम्भणं विकारो 
नामधेयं सृत्तिकेत्येब सत्यम्‌? 
(छा० उ० ६।१।४) इति 
श्रुतेः । तस्य शास्राचार्यापदेश- 
मन्ववबोधः आत्मसत्यानुबोधः । 
तेन॒ सङ्करप्याभावतया न 
सङ्कर्पयते, दाह्याभावे ज्वलन- 
मिवाग्ने?, यदा यसिन्काले तदा 
_ तसिन्कालेऽमनस्ताममनोभावं 
याति}. ग्राह्माभावे तन्मनोऽग्रहं 


“[ घटादि ] वाणीसे आरम्म होने- 
वाला विकार नाममात्र है, मृत्तिका 
ही सत्य हे? इस श्रुतिके अनुसार 
मृत्तिकाके समान आत्मा ही सत्य 
है । उस आत्म-सत्यका शात्र और 
आचार्यके उपदेशके अनन्तर बोध 
होना आत्मसत्यानुबोध है । उसके 
कारण सङ्कल्पयोग्य वस्तुका अभाव 
हो जानेसे, दाह्य वस्तुका अभाव 
हो जानेपर अग्निके दाहकत्वके 
अभावके समान, जिस समय चित्त 
सङ्कल्प नहीं करता उस समय वह 
अमनस्कता अर्थात्‌ अमनीभावको 
प्रात हो जाता है। ग्राह्य वस्तुका 
अभाव हो जानेसे वह मन अग्रह 
अर्थात्‌ ग्रहण-विकल्पनासे रहित 


ग्रहणविकर्पनावजितमित्यर्थः२२ | ह्ो जाता है || ३२ ॥ 
a आशा 


आत्मज्ञान फिते होता है ? 


यद्यसदिदं देतं केन स्वमज- 


यदि यह सम्पूर्ण द्वेत असत्य है 


मात्मतरत्वं विवुध्यते ? इति | तो प्रकत सत्य आत्मतत्तका ज्ञान 


किसे होता दै ? इसपर वद्धते हैं-- 


~ te | ord 
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अकल्पकमजं ज्ञानं ज्ञेयाभिन्नं प्रचक्षते । 


ब्रह्मज्ञेयमजं 


नित्यमजेनाजं 


विबुध्यते ॥ ३३ ॥ 


उस सवेकल्पनाझून्य अजन्मा ज्ञानको विवेकी लोग ज्ञेय ब्रह्मसे अभिन्न. 
बतळाते हैं | ब्रह्म जिसका विषय है वह ज्ञान अजन्मा और नित्य है । 
उस अजन्मा ज्ञानसे अजन्मा आत्मतत्त्व खयं ही जाना जाता है ॥३३॥ 


अकल्पकं सर्वकर्पनावरजित- | 


सत एवाजं ज्ञानं ज्ञसिमात्रं 
शेयेन परमार्थसता न्रह्मणाभिन्नं 
ग्रचक्षते कथयन्ति ब्रह्मविदः । 
न हि विज्ञातुविज्ञातेबिंपरिलोपो 
विद्यतेऽम्न्युष्णवत्‌ “विज्ञानमा- 
नन्द ब्रह्म? ( बृ० उ० ३।९। 
२८) “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म'’ 
( ते० उ० २। १ ) इत्यादि- 
श्रुतिभ्यः । 

तस्यैव विशेषणं ब्रह्म ज्ञेयं 
यस्य स्वस्य तदिदं ब्रह्मश्षेय- 
मोष्ण्यस्येवाभनिवदभिन्नम्‌ । तेना- 
त्मस्वरूपेणाजेन ज्ञानेनाजं ज्ञेय- 
मात्मतत्त्वं स्वयमेव विजुध्यते- 
ऽचगच्छति । नित्यप्रकाशखरूप 
इव सविता नित्यविज्ञानेकरस- 
घनत्वान्न ज्ञानान्तरमपेक्षत 


इत्यर्थः ॥ ३३ ॥ 


अकल्पक-- सम्पूर्ण कल्पनाओंसे 
रहित अतएव अजन्मा अर्थात्‌ 
ज्ञप्तिमात्र ज्ञानको ब्रह्मवेत्ता लोग 
ज्ञेय यानी परमार्थसत्खरूप ब्रह्मसे 
अभिन्न बतलाते हैं| अग्निकी उष्णता- 
के समान विज्ञाताके ज्ञानका कमी 
लोप नहीं होता । “ब्रह्म विज्ञान 
और आनन्दस्वरूप है? “ब्रम सत्य, 
ज्ञान और अनन्त है” इत्यादि 
श्रुतियोंस यही बात प्रमाणित 
होती है । 

उस (ज्ञान) के ही विशेषण 
बतलाते हैं--न्रह्मज्ञेयम्‌रः अथात्‌ 
ब्रह्म जिसका ज्ञेय है वह ज्ञान अग्नि- 
से उष्णताके समान ब्रह्मसे अभिन्न 
है । उस आत्मस्वरूप अजन्मा 
ज्ञानसे अजन्मा ज्ञेयरूष आत्मतत्त्व 
स्वयं ही जाना जाता है । तात्पर्य 
यह है कि नित्यप्रकाशस्वरूप सूर्यके 
समान नित्यबिज्ञानैकरसघनरूप 
होनेके कारण वह किसी अन्य 
ज्ञानकी अपेक्षा नहीं करता ॥३१॥ 
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आत्मसत्यानुबोधेन सङ्कल्पम- 
र्यद्रा्मिपयाभावे ` निरिन्ध- 
नानिवरम्ञान्तं निगृहीतं निरुद्ध 
मनो. भवतीत्युक्तम्‌ । एवं च 
मनसो झाममनीभावे ठेता- 


भावओक्तः । तस्यैवम्‌-- 


आत्मसत्यकी उपलब्धि होनेसे 
संकल्प न करता हुआ चित्त, बाह्य- 
विषयका अभाव हो जानेसे, इन्धनः 
रहित अग्निके समान शान्त होकर 
निगृहीत अर्थात्‌ निरुद्ध हो जाता 
है-ऐसा कहा गया । इस प्रकार 


मनका अमनीभाव हो जानेपर द्वेत- ' 


का भी अभाव बतलाया गया । उस 
इस प्रकार-- 


निगृहीतस्य मनसो निविकल्पस्य धीमतः । 


प्रचारः स तु विज्ञेयः सुषुसेऽन्यो न तत्समः ॥ ३४॥ 


निगृहीत, निर्विकल्प और विवेकसम्पन्न चित्तका जो व्यापार है वह 
विशेषरूपसे ज्ञातन्य है । सुषुप्ति-अवस्थामें जो चित्तकी वृत्ति है वह अन्य 
प्रकारकी है, वह उस ( निरुद्वावस्था ) के समान नहीं है ॥ ३४॥ 


. निगृहीतस्य निरुद्धस्य मनसो 
-निर्विकल्पस्य सर्वेकल्पनावर्जित- 
स्य॒ धीमतो विवेकवतः प्रचारो 
यः स तु प्रचारो विशेषेण ज्ञेयो 
योगिभिः । | 

` ननु सवंग्रत्ययाभावे याइशः 


सुषुपस्थस्य मनसः प्रचारस्ताइश 


निगृहीत-रोके हुए, निर्विकल्प- 
सब प्रकारकी कल्पनाओंसे रहित 


और धीमान्‌-विवेकसम्पन्न चित्तका 


जो प्रचार-त्यापार है, योगियोंको 
उसका वह व्यापार विशेषरूपसे 
जानना चाहिये । म 
ग्रङ्का-सब प्रकारकी प्रतीतियों- 
का अभाव हो जानेपर जेसा व्यापार 
सुषुप्तिस्थ चित्तका होता है वेसा ही 
निरुद्धका भी होगा, क्योंकि प्रतीति- 
का अभाव दोनों ही अवस्थाओंमें 
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एंच निरुद्धस्यापि प्रत्ययाभावा- | समान हे । उसमें विशेषरूपसे 





विशेषात्कि तंत्र विज्ञय मिति । 

. अत्रोच्यते-नेवस्‌$ यस्ात्‌ 
सुषुप्तेऽन्यः प्रचारोऽविद्यामोह- 
तमोग्रस्तस्यान्तलीनानेकानथं- 

रबृत्तिबीजवासनावतो भनस 
आत्मसत्यानुचोधइुताशविष्छुष्टा- 
विद्यानथंग्रवृत्तिचीजस्य॒ निरुड्ध- 
स्यान्य एव प्रशान्तसर्चङ्केशरजसः 
स्वतन्त्रः प्रचारः । अतो न 
तत्समः । तसायुक्तः स विज्ञातु- 


सित्यभिप्रायः ॥ ३४ ॥ 


जाननेयोग्य कौन-सी बात है ? 


समाधान-इस विषयमें हमारा 
कहना है कि ऐसी बात नहीं है, 
क्योंकि सुषुप्तिमें अविद्या-मोहरूप 
अन्धकारसे ग्रस्त हुए तथा जिसके 
भीतर अनेकों अनर्थ-प्रवृत्तिकी बीज- 
भूत वासनाएँ छीन हैं उस मनका 
व्यापार दूसरे प्रकारका है और 
आत्मसत्यके बोधरूप अग्निसे जिसकी 
अविद्यारूपी अनथ-प्रवृत्तिका बीज 
दग्ध हो गया है तथा जिसके सब 
प्रकारके क्लेशरूप दोष शान्त हो 
गये हैं उस निरुद्ध चित्तका खतन्त्र 
प्रचार दूसरे ही प्रकारका है । अत: 
वह उसके समान नहीं है । इसलिये 
तात्पर्य यहः है .कि उसका ज्ञान 
अवश्य प्राप्त करना चाहिये ॥३४॥ 


HES. का 


सुषुपि और समाधिका भेद 


ग्रचारभेदे हेतुमाह-- 


उन दोनोंके प्रचारभेदमें हेतु 


| बतळाते हैँ-- 


लीयते हि सुषुप्ते तन्निणृहदीतं न लीयते। 

| तदेव निर्भयं ब्रह्म ज्ञानालोकं समन्ततः ॥ २५॥ 

सुषुपि-अवस्थामें मन [ अविद्यामें ] लीन हो जाता है, किंन्तु 
निरुद्ध होनेपर वह उसमें डीन नहीं होता | उस समय तो सब्र ओरसे 
चिठकाशमय निर्भय ब्रह्म ही रहता है॥ ३५ ॥ 
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लीयते सुषुप्ती हि यसात्सर्वा- 
भिरविद्यादिग्रत्ययबीजवासनाभिः 
सह तमोरूपमविशेषरूपं बीज- 


` आावमापद्यते तद्विवेकविज्ञानपूर्वक 


निरुद्धं निगृहीत॑ सन्न लीयते 
तमोबीजभावं नापद्यते। तसाधयुक्तः 
प्रचारमेदः सुषुप्तस्य समाहितस्य 
मनसः । 

य॒दा ग्राह्मग्राहकाविद्याकृत- 


सल्दयवजितं तदा 
रोच तत्संवृत्तमित्यतस्तदेव 
निर्भयं देतग्रहणस्य भयनि मित्तस्या- 


परमद्वर्य 


भावात्‌ । शान्तमभयं ब्रहम, 


यद्विद्वानन बिभेति कुतश्चन । . 

तदेव विशेष्यते ज्ञपिज्ञान- 
मात्मस्वभावचेतन्यं तदेव ज्ञान- 
मालोकः प्रकाशो यस्य तट्ट 
ज्ञानालोकं विज्ञानेकरसधनमि- 
त्यर्थः । समन्ततः समन्तात्सर्वतो 
व्योमवन्नेरन्तयेण व्यापक- 
मित्यर्थः ॥ ३५ ॥ 


क्योंकि सुषु्िमें मन अविद्यादि 
सम्पूर्ण प्रतीतियोंकी बीजभूता 
वासनाओंके सहित तमःखभाव 
अविरोषरूप बीजभावको प्राप्त हो 
जाता है और उसके विवेक-ज्ञान- 
पूर्वक निरुद्ध किया जानेपर लीन नहीं 
होता, अर्थात्‌ अज्ञानरूप बीजभावको 
प्राप्त नहीं होता | अतः सुषुप्त और 
समाहित चित्तका प्रचारमेद ठीक 
ही है । 

जिस समय चित्त ग्राह्म-ग्राहकरूप 
अविद्यासे होनेवाले दोनों प्रकारके 
मलोंसे रहित हो जाता है उस 
समय वह परम अद्वितीय ब्रह्मरूप 
ही हो जाता है। अतः द्वतग्रहणरूप 
भयके कारणका अभाव हो जानेसे 
[ उस अबस्थामें ] वही निर्भय होता 
है | ब्रह्म शान्त और अभयपद है, 
जिसे जान लेनेपर पुरुष किसीसे 
नहीं डरता । 

उसीका विशेषण बतला रहे हैं 
ज्ञानका अर्थ ज्ञप्ति अर्थात्‌ आत्म- 
खरूप चैतन्य है; वह ज्ञान ही 
जिसका आलोक यानी प्रकाश है 
वह ब्रह्म ज्ञानालोक अर्थात्‌ विज्ञानैक- 
रसखरूप है । समन्ततः-सब ओर 
अर्थात्‌ आकाशके समान निरन्तरता- 
से सब ओर व्यापक है ॥ ३५॥ 
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त्रह्मका स्वरूप 
अजसनिद्रमस्वप्नमनामकमरूपकम्‌ | 
सकृहिभात॑ सवेज्ञं नोपचारः कथंचन ॥ ३६ ॥ 


वह ब्रह्म जन्मरहित, [ अज्ञानरूप ] निद्रारहित,' स्वप्रशून्य, नाम- 
रूपसे रहित, नित्य प्रकाशखरूप और सर्वज्ञ है; उसमें किसी प्रकारका 


कत्तेव्य नहीं है || ३६॥ 
जन्मनिमित्ताभावात्सबाह्या- 


भ्यन्तरम॒जस्‌ । अविद्यानिमित्तं 
हि जन्म रज्जुसर्पवदित्यवोचाम | 
सा चाविद्यात्मसत्यानुबोधेन 
निरुद्धा यतोऽजमत एवानिद्रस्‌ । 
अविद्यालक्षणानादिमोया निद्रा । 
खापात्बुद्गोऽइयस््रूपेणात्मनात 
अस्वभम्‌ । अग्रबोधकृते ह्यस्य 
नामरूपे। प्रबोधाच्च ते रज्जुसपे- 
वद्विनष्टे इति न नाम्नाभिधीयते 
ब्रह्म रूप्यते वा न केनचित्रका- 
रेणेत्यनामकरूपक च तत्‌। 
“(तों वाचो निवतैन्ते” ( तै० 


उ० २।४। १ ) इत्यादिश्रुतेः । 


किं च सकृद्विभातं सदैव 


विभातं सदा भारूपमग्रहणान्यथा-. 


जन्मके कारणका अभाव होनेसे 
ब्रह्म बाह्याभ्यन्तरवर्ती और अजन्मा 
है ।रज्जुमें सर्पके समान जीवका जन्म 
अविद्याके कारण है-ऐसा हम पहले 
कह चुके हैं; क्योंकि आत्मसत्यका 
अनुभव होनेसे उस अविद्याका निरोध 
हो गया है; इसलिये ब्रह्म अजन्मा 
है और इसीसे अनिद्र मी है । यहाँ 
अविद्यारूपा अनादिमाया ही निद्रा है। 
अपने अद्रयस्वरूपसे वह खप्तसे जगा 
हुआ है; इसलिये असम है | उसके 
नामरूप भी अञ्ञानके ही कारण हैं । 
ज्ञान होनेपर वे रज्जुमें प्रतीत होने- 
वाळे सर्पके समान नष्ट हो जाते 
हैं । अतः ब्रह्म किसी नामद्वारा कथन 
नंहीं किया जाता और न किसी 
प्रकार उसका रूप ही बतळाया जाता 
है, इसीलिये वह अनाम और अरूप है; 
जैसा कि “जहाँसे वाणी लौट आती 
है” इत्यादि श्रुतिसे सिद्ध होता है । 


यही नहीं; वह अग्रहण, अन्यथा- 
ग्रहण तथा आविमाव-तिरोमावसे 
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ग्रहणाविभावतिरोभाववर्जित- 

त्वात्‌ । ग्रहणाग्रहणे हि रात्र्यहनी 
तमश्राविद्यालक्षणं सदाप्रभातत्वे 
कारणम्‌ । तदभावान्नित्यचैतन्य- 
भारूपत्वाच युक्तं सकद्विभात- 
मिति । अत एव सर्वं च 


` तज्ज्ञस्वरूपँ चेति सर्वज्ञम्‌ । नेह 


रहम्येबंविध उपचरणस्ुपचारः 
कतेव्यः । यथान्येषामात्मस्वरूप- 
व्यतिरेकेण समाधानाद्युपचारः । 
नित्यशुद्धबुद्धमुक्तस्वभावत्वा- 
इझणः कथंचन न कथंचिदपि 
कतेच्यसंभवोऽविद्यानाश इत्यर्थः 
॥३६॥ ` 


रहित होनेके कारण सङ्गद्विभात-- 
सदा ही भासनेवाला अर्थात्‌ नित्य- 
प्रकाशखरूप हुँ | ग्रहण और 
अग्रहण ही रात्रि और दिन हैं तथा 
अविद्यारूप अन्धकार ही सर्वदा 
त्रके प्रकाशित न होनेमें कारण 
है | उसका अभाव होनेसे और 
नित्यचेतन्यल्रूप होनेसे ब्रह्मका 
नित्यप्रकाशखरूप होना ठीक ही है । 
अतः सर्वे और ज्ञप्तिरूप होनेसे बह 
सर्वज्ञ है । इस प्रकारके ब्रह्ममें कोई 
उपचार यानी कर्तव्य नहीं है, जिस 
प्रकार कि दूसरोंको आत्मखरूपसे 
भिन्न समाधि आदि कत्तव्य हैं । 
तात्पर्य यह है कि ब्रह्म नित्य-शुद्ध- 
बुद्ध-मुक्तवभाव है; इसलिये अविद्या- 
का नाश हो जानेपर विद्वान्‌को 
कुछ भी कत्तव्य रहना सम्भव नहीं 
है || ३६ ॥ 





र अनामकत्वायुक्तार्थसिद्धये अनामकत्व आदि उपयुक्त अर्थ- 
हेतुमाह. | की सिद्धिके लिये कारण बतलाते हैं-- 
` सवीभिलापविगतः ` सर्वचिन्तासमुत्थितः 


सुप्रशान्तः सकुज्ज्योतिः समाधिरचलोऽभयः ॥ ३७॥ 


¦ ` - वह सब प्रकारके वाग्व्यापारसे रहित, सत्र प्रकारके चिन्तन 
(-अन्तःकर्‌णके व्यापार ) से ऊपर, अत्यन्त शान्त, नित्यप्रकाश, समाधि- 


रूप, अचल ओर निर्भय हे ॥. ३२७ ॥ 


a 
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हां भा? ] 
अभिंलप्यते$नेनेत्यभिलापा 
वाक्करणं सवप्रकारस्याभिधानस्य; 


तस्माद्विगतः । वागत्रोपलक्षणार्था 


स्वबाद्यकरणवर्जित इत्येतत्‌ । 
तथा सचेचिन्तासञ्चुत्थितः 


चिन्त्यतेऽनयेति चिन्ता बुद्धि- 


स्तस्याः सप्च॒त्थितोऽन्तःकरण- 
बर्जित इत्यरथः “अप्राणो ह्यमनाः 
शुश्रा ह्यक्षरात्परतः परः’? ( मु० 
उ०.२। १ । २ ) इत्यादिश्रुतेः । 
' ` यस्मात्सवंविषयवर्जितोऽतः 
सुप्रशान्तः, सकृज्ज्योतिः सदेव 
ज्योतिरात्मचेतन्यस्वरूपेण, 
समाधिः समाधिनिमित्तप्रज्ञाव- 
गम्यत्वात्‌ समाधीयतेऽस्मिन्निति 
वा समाधिः, अचलोऽविक्रिय 
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जिसके द्वारा शब्दोचारण किया 
जाता हैँ वह “अभिलाप' अर्थात्‌ 
'वाक्‌? है, जो सब प्रकारके शब्दो- : 
चारणका साधन है, उससे रहित । 
यहाँ वागिन्द्रिय उपलक्षणके लिये है, 
अतः तात्पर्यं यह है कि वह सब 


प्रकारकी बाह्य इन्द्रियोंसे रहित है । 


तथा सब प्रकारंकी चिन्तासे 
उठा हुआ हे । जिससे चिन्तन 
किया जाता है वह बुद्धि ही चिन्ता 
है, उससे उठा हुआ है अर्थात्‌ 
अन्तःकरणसे रहित है; जेसा कि 
“प्राणरहित, मनोरहित और शुद्ध 
है तथा पर अक्षरसे भी पर है?” 
इत्यादि श्रुतियोंसे प्रमाणित होता है | 
- क्योंकि वह सम्पूर्ण विषयोंसे रहित 
है इसलिये अत्यन्त शान्त है, 
सकृज्ज्योति अर्थात्‌ आत्मचैतन्यरूप- - 
से सदा ही प्रकाशखरूप है, समाधिके 
कारणसे होनेवाली प्रज्ञासे उपलब्ध 


'होनेके कारण समाधि है, अथवा 


इसमें चित्त समाहित किया , जाता 

इसलिये इसे समाधि कहते हैं, 
अचळ अर्थात्‌ अविकारी है. . और 
इसीसे विकारका अभाव होनेके कारण 


अत एंबाभयो विक्रिया भावात्‌ २७ | ही अभय है.॥ ३७॥ 
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यसाइूहोच समाधिरचलोऽभय 


इत्युक्तमत:--- 


क्योंकि ब्रह्म ही 'समाधिस्वरूप, 


अचल ओर अभय है? ऐसा कहा 
गया है, इसलिये--- 


ग्रहो न तत्र नोत्सगश्चिन्ता यत्र न विद्यते । . 
आत्मसंस्थं तदा ज्ञानमजाति समतां गतस्‌ ॥ २८ ॥ 


जिस ( ब्रह्मपद ) में किसी प्रकारका चिन्तन नहीं है उसमें किसी 
तरहका ग्रहण ओर त्याग भी नहीं है | उस अवश्थामें आत्मनिष्ठ ज्ञान 
जन्मरहित और समताको प्राप्त हुआ रहता है ॥ ३८॥ 


न तत्र तसिन्त्रह्मणि ग्रहो ! 


ग्रदणशुपादानम्‌,नोत्सगे उत्सजेनँ 
हानं वा विद्यते । यत्र हि 
विक्रिया तद्विषयत्वं वा तत्र 
हानोपादाने स्यातां न तदृद्वयमिद् 
ब्रक्षणि संभवति । विकारहेतोर- 
न्यस्याभावानिरवयवत्वाच । 
अतो न तत्र हानोपादाने इत्यर्थः। 
चिन्ता यत्र न विद्यते । सर्व- 
प्रकारेच चिन्ता न संभवति 
यत्रामनस्त्वात्कुतस्तत्र हानो- 


पादाने इत्यर्थः । 
यदेवात्मसत्यातुबोधो जात- 
स्तद॑वात्मसंस्थं विषयाभावा- 


वहाँ-उस ब्रह्ममें न तो ग्रह- 
ग्रहण यानी उपादान है और न 
उत्सर्ग-उत्सर्जन अर्थात्‌ त्याग ही 
है | जहाँ विकार अथवा विकारकी 
विषयता ( विक्त होनेकी योग्यता.) 
होती है वहीं ग्रहण और त्याग भी 
रहते हैं; किन्तु यहाँ ब्रह्ममें उन 
दोनोंहीकी सम्भावना नहीं है, 
क्योंकि उसमें विकारका हेतुभूत कोई 
अन्य पदार्थ है नहीं और बह खयं 
निरवयव है | इसलिये तात्पर्य यह है किं 
उसमें ग्रहण और त्याग मी सम्भव 
नहीं हैं | जहाँ चिन्ता नहीं है अर्थात्‌ 
मनोरहिंत होनेके कारण जिसमें 
किसी प्रकारकी चिन्ता सम्भव नहीं 
है वहाँ त्याग और ग्रहण कैसे रह 
सकते हैं ? 

जिस समय भी आत्मसत्यका बोध 
होता है उसी समय आत्मसंस्थ 
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दग्न्युष्णवदात्मन्येये यित 
ज्ञानम्‌, अजाति जातिवजितम्‌, 
समतां गतं परं साम्यमापन्नं 
भवति । | 
यदादो प्रतिज्ञातमतो वक्ष्या- 
म्यकापेण्यमजाति समतां 
गतमितीदं तद॒पपत्तितः शाख्र- 
तश्चीक्तमुपसंहियते, 


समतां गतमिति । एतस्मादात्मस- 


अजाति 


त्यालुबोधात्कापंण्यविषयमन्यंत्‌ 

“यो वा एतदक्षरं गाग्येवि- 
दित्वास्माल्लोकास्रेति स कृपण!” 
(बृ० उ० ३ |८। १० ) इति 
श्रतेः । प्राप्येतत्सवे! कुतकृत्यो 
ब्राह्मणो भवतीत्यभिग्रायः ॥३८॥ 


अर्थात्‌ विषयका - अभाव होनेके 
कारण अग्निकी उष्णताके समान 
आत्मामें ही स्थित ज्ञान अजाति-- 
जन्मरहित और समताको प्राप्त 
हो जाता है | 

पहले ( इस प्रकरणके दूसरे 
छोकमें ) जो प्रतिज्ञा की थी कि 
“इसलिये मैं समान भावको प्राप्त, 
अजन्मा अकृपणताका वर्णन करूँगा? 
उस पूरवेकथनका ही यहाँ 'अजाति 
समतां गतम्‌? ऐसा कहकर युक्ति 
और शाख्नद्वारा उपसंहार किया 
गया है । “हे गार्गि | जो पुरुष इस 
अक्षर-्रहमको बिना जाने ही इस 
छोकसे चला जाता है वह कृपण 
है”? इस श्रुतिके अनुसार कृपणताका 


| बिषय तो इस आत्मसत्यके बोधसे 


मिन ही है । तात्पर्य यह है कि 
इस तत्तको प्राप्त कर लेनेपर तो हर | 
कोई कृतकृत्य ब्राह्मण (ब्रह्मनिष्ठ ) हो 

जाता है ॥ ३८॥ । 


i 
अस्पर्शयोगकी दुर्गमता 


यद्यपीदमित्थं परमार्थतस्तम्‌ | 


अस्पर्शयोगो वै नाम दुर्दर्शः सर्वयोगिभिः 
योगिनो बिभ्यति झस्मादभये भयदरिनः 


मा० उ० १२-- 


यद्यपि यह परमार्थ तत्त ऐसा है 
तथापि 


॥३६॥ 


१ ह 
२ ति 
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[ सब प्रकारके स्पर्शसे रहित ] यह अस्पर्शयोग निश्चय ही योगियोंके 
लिये कठिनतासे दिखायी देनेवाला हे | इस अभय पदमें भय देखनेवाळे 
योगीलोग इससे भय मानते हैं ॥ ३९ || 


अस्पर्शयोगो नामायं सबे- 
संबन्धाख्यस्पशेवर्जितत्वादस्पशे- 
योगो नाम वे स्मयेते प्रसिद्ध- 
मुपनिषत्सु । दुःखेन इञ्यत इति 
दुदेशेः सर्वेयोगिभिः बेदान्त- 
विहितविज्ञानरहितेः सर्वेयोगि- 
भिः। आत्मसत्या्ुबोधायासरुभ्य 


एवेत्य्थः। , . 
योगिनो बिभ्यति ह्यस्मात्सव- 
भयवजितादप्यात्मनाशरूपमिमं 
योगं मन्यमाना भयं कुवेन्ति 
अभयेऽस्मिन्भयदशिनो भय- 
निमित्तात्मनाञ्दशेनशीला 
अविवेकिन इत्यर्थः ।। ३९ ॥ 


` यह अस्पर्शयोग नामवाळा है 
अर्थात्‌ सव-सम्बन्धरूप स्पशसे 


रहित होनेके कारण यह उपनिषदोंमें 


अस्पर्रा-योग नामे प्रसिद्ध होकर 
स्मरण किया गया है । यह वेदान्त- 
विज्ञानसे रहित सभी योगियांको 
कठिनतासे दिखायी देता है, इसलिये 
उनके लिये दुदंश है । तात्पये यह 
है कि यह एकमात्र आत्मसत्यके 
अनुभव और [ श्रवण-मनन एवं 
प्राणायामादि | आयासोंके द्वारा ही 
प्राप्त होने योग्य है | 


क्योंकि सम्पूर्ण भयसे रहित 


' होनेपर भी इस योगको आत्मनाइा- 


रूप माननेके कारण इस अभय 
योगमें भय देखनेवाळे--भयका 
निमित्तभूत आत्मनाश देखनेवाळे 
अर्थात्‌ अविवेकी योगीलोग इससे 
भय मानते हैं ॥ ३९॥ 


cS. र 
अन्य योगियोंक्री शान्ति सनोतिग्रहके अधीन है 


येषां पुनत्रेह्वस्त्रूपव्यतिरेकेण 


जिनकी दष्टिमें ब्रह्मखरूपसे 


युसपवत्काः मन | अतिरिक्त मन और इन्द्रिय आदि 
` इन्द्रियादि च न. परमाथतो | रज्जुमें सर्पके समान कल्पित ही 
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विद्यते तेषां ब्रह्मस्वरूपाणामभयं | हैं-परमार्थत: हैं ही नहीं, उन 


मोक्षाख्या चाक्षया शान्तिः 
स्वभावत एवं सिद्धा नान्यायत्ता 
नोपचारः कथंचनेत्यबोचाम । 
थे त्वतोऽन्ये योगिनो मार्गगा 
हीनमध्यमदृष्टयो मनोऽन्यदात्म- 
व्यतिरिक्तमात्मसंबन्धि पञ्यन्ति 


तेषामात्मसत्यानुवोधरहितानास्‌- 
मनसो 


निग्रहायत्तमभयं 


्र्मभूतोंकी निर्भयता और मोक्ष- 
संज्ञक अक्षय शान्ति तो खमावसे 
ही सिद्ध है, किसी अन्यके अधीन 
नहीं है; जेसा कि “उसके लिये 
कुछ भी कतव्य नहीं है? ऐसा हम 
पहले ( छत्तीसवें रछोकमें ) कह चुके 
हैं | किन्तु जो इनसे अन्य परमार्थ 
पथमें चळनेवाले हीन और मध्यम 
दष्टिवाळे योगी मनको आत्मासे भिन्न 
आत्माका सम्बन्धी मानते हैं, उन 
आत्मसत्यके बोधसे रहिंत-- 


सवेयोगिनास्‌ । 


दुःखक्षयः प्रबोधश्चाप्यक्षया शान्तिरेव च ॥ ४०॥ 


समस्त योगियोंके अभय, दुःखक्षय, प्रबोध और अक्षय शान्ति 
'मनके निग्रहके ही अधीन हैं ॥ ४० ॥ 


मनसो निग्रहायत्तमभयं 
सर्वेषां योगिनाम्‌ । किं च 
टुःखक्षयोऽपि, न द्यात्मसंबन्धिनि 
मनसि प्रचलिते दुःखक्षयोऽस्ति 
अविवेकिनाम्‌ । कि चात्म- 
प्रबोधोऽपि मनोनिग्रहायत्त एव । 
तथाक्षयापि मोक्षाख्या शान्तिः 


_ तेषां मनोनिग्रहाथत्तेव ॥ ४० ॥ 





समस्त योगियोंका अभय मनके 
निग्रहके अधीन है । यही नहीं, 
दुःखक्षय भी [ मनोनिग्रहके ही. 
अधीन है ], क्योंकि आत्मासे 
सम्बन्ध रखनेवाले मनके चलायमान 
रहते हुए अविवेकी पुरुषोंका दुःख- 
क्षय नहीं हो सकता । इसके. सिवा 
उनका आत्मज्ञान भी मनके निग्रहके 
ही अधीन है तथा मोक्षनान्नी उनकी 
अक्षय शान्ति भी मनोनिग्रहके ही 
अधीन है ॥ ४०॥ 


, 
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गनिग्रह घेयपूर्वक ही हो सकता हे 
' उत्सेक उदधेयद्वत्कुशाग्रेणेकबिन्दुना । 
सनसो निग्रहस्तद्द्धवेदपरिखेद्तः ॥ ४ १ ॥ 
जिस प्रकार [ उद्विम्नता छोड़कर ] कुशाके अग्रभागसे एक-एक 


बूँदद्वारा समुद्रको उळीचा जा सकता है उसी प्रकार सब प्रकारकी 
खिन्नताका त्याग कर देनेपर मनका निम्रह हो सकता है ॥ ४१ ॥ 


मनोनिग्रहोऽपि तेषामुदघेः | ङुशके अग्रमागसे एक-एक 


गेणेक यु बूँदके द्वारा समुद्रके उत्सेचन 
कुखाग्रेणकपिन्दुना उत्सेचनेन अर्थात्‌ सुखानेके प्रयत्रके समान 
शोषणच्यनसायवद्च्यवसायबता- | अखिनचित और उद्यमशील 
रहनेवाले उन : योगियोंके मनका 
निग्रह भी खेद्शून्य रहनेसे ही होता 


दपरिखरेदतो भवतीत्यर्थः।।४१।। ' है-यह इसका तात्पर्य है ॥ ४१ ॥ 


 मनवसन्नान्तःकरणानामनिर्वेदा- 





मनोतिग्रहके वि 
क्रिमपरिखिन्नव्यवसायमात्र- | तो क्या खेदरहित उद्योग ही 
मेव मनोनिग्रह उपायः ? न, | मनोनिग्रहका उपाय है १ इसपर 
इत्युच्यते ।. कहते हैं--“नहीं' 
उपायेन निणृल्णीयाद्विक्षितं कामभोगयोः । 
`` सुप्रसन्न लये चेव यथा कामो लयस्तथा ॥ ४२॥ 


काम्यविषय और मोगोंमें विक्षिप्त हुए चित्तका उपायपूर्वेक निग्रह 
करे तथा ळ्यावस्थामें अत्यन्त प्रसन्नताको प्राप्त इए चित्तका भी संयम 
करे, क्योंकि जैसा [ अनर्थकारक ] काम है वैसा ही ल्य भी है || ४२॥ 
-. अपरिखिन्नव्यवसायवान्सन्‌ | अथक उद्योगशीळ होकर आगे 
वक्ष्यमाणेनोपायेन कामभोग- | कहे जानेवाळे उपायसे काम और 








` विषयेषु विक्षिप्तं सनो..निगुही- । भोगरूप विषयोंमें विक्षिप्त इए चित्तता __ 
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यान्तिरन्ध्यादातमन्येवेत्यर्थः 
किं च लीयतेऽस्मिन्निति सुपो 
रुयस्तस्मिषछये च सुप्रसन्नम 
आयासवर्जितम्‌ अपि इत्येतत्‌, 


निगृह्वीयादित्यनुवर्तते । 
सुग्रसन्नं चेत्कस्मान्निगृह्यत 


इत्युच्यते । यस्माद्यथा ` कामो 


5नथेहेतुरतथा लयोऽपि । अतः 


कामविषयस्य मनसो निग्रह- 


वल्लयादपि निरोद्धव्यमित्य्थः४ र 


छ अ» ॐ) ऋक भा उ कू" 
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| | निग्रह करे, अर्थात्‌ उसका आत्मामें ही 


निरोध करे | तथा, जिस अवस्थामें 
चित्त लीन हो जाता है उस सुषुप्ति- 
का नाम ल्य है, उस लयावस्थामें 
अत्यन्त प्रसन्न अर्थात्‌ आयासरहिंत 
स्थितिको प्राप्त हुए चित्तका भी 


निग्रह करे | यहाँ निगृह्णीयात्‌? 


इस पदकी अनुवृत्ति की जाती है | 

यदि उस अवस्थामें चित्त अत्यन्त 
प्रसन्न हो जाता है तो उसका 
निग्रह कयां करना चाहिये ? इसपर 
कहा जाता है-क्योंकि जिस प्रकार 


काम अनर्थका कारण है उसी 


प्रकार ल्य भी है; इसलिये तात्पर्य . 
यह है कि कामविषयक मनके | 
निग्रहके समान उसका ल्यसे भी 
निरोध करना चाहिये ॥ ४२ ॥. ` 





कः स उपायः ? इ्युच्यते-- ' 


वह उपाय क्या है ? इस विषय- 


में कहा जाता है-- 


दुःखं समनुस्मृत्य कामभोगान्निवर्तयेत्‌ । ` ` | 
अजं सव॑मनुस्मृत्य जातं नेव तु पश्यति ॥ ४३ ॥ 
सम्पूर्ण द्वैत दुःखरूप है--ऐसा निरन्तर स्मरण करते हुए चित्तको 


कामजनिंत भोगोंसे इटावें | इस प्रकार निरन्तर सब वस्तुओंको अजन्मा 
ब्रह्मरूप स्मरण करता. हुआ फिर कोई जात पदार्थ नहीं देखता ॥ ४३॥ 


सर्वं द्वैतमविद्याविज म्मितं 
दुःखमेवेत्यतुस्मृत्य कामभोगा- 


. अविद्यासे प्रतीत होनेवाला सारा 
देत दुःखरूप ही है-ऐसा निरन्तर 
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स्कामनिमित्तो भोग इच्छाविषय- 
स्तसाद्विग्रसृतं मनो निवतये- 
हराग्यभावनयेत्यर्थः । अजं ब्रह्म 
सर्वसित्येतच्छास्राचार्यापदेशतो- 
डनुस्म्रत्य तद्विपरीतं द्वैतजात नेव 


तु पश्यति, अभावात्‌ ॥ ४३ ॥ 


स्मरण करता हुआ -काममोगसे- 
कामनानिमित्तक भोगसे अर्थात्‌ 
इच्छाजनित विषयसे उसमें फैले हुए 
चित्तको वैराग्यभावनाद्वारा निवृत्त 
करे--यह इसका तात्पय है । फिर 
“यह सब अजन्मा ब्रह्म ही है! 
ऐसा शास्र और आचार्यके उपदेशा- 
नुसार निरन्तर स्मरण करता हुआ 
उससे विपरीत द्वैतजातको-उसका 
अभाव हो जानेके कारण-वह नहीं 
देखता ॥ 9३ ॥ 


BP 
लये संबोधयेचित्तं विक्षिप्तं शमयेत्पुनः । 
सकषायं विजानीयात्समप्राप्तं न चालयेत्‌ ॥ 8४ ॥ 


चित्त [ सुषुपिमें ] लीन होने ळो तो उसे आत्मविवेकमें नियुक्त 
करे, यदि विक्षिप्त हो जाय तो उसे पुनः शान्त करे और [ यदि इन 
दोनोंके बीचकी अवस्थामें रहे तो उसे ] सकषाय--रागयुक्त समझे । 
तथा साम्यावस्थाको प्राप्त हुए चित्तको चश्चछ न करे ॥ ४४ ॥ 


एवमनेन ज्ञानाम्यासवेराग्य- 
इयोपायेन लये सुषुप्ते लीनं 
संबोधयेन्मन आत्मविवेक- 
दशनेन योजयेत्‌ । चित्तं मन 
इत्यनर्थान्तरम्‌ । विक्षिप्तं च 
कामभोगेषु शमयेत्पुनः । एवं 
पुनः पुनरम्यस्पतो लयात्संबोधित॑ 


इस प्रकार ज्ञानाभ्यास और 
वैराग्य-इन दो उपायोंसे, ळय अर्थात्‌ 
सुबुततिमें लीन हुए चित्तको सम्बोधित 
अर्थात्‌ आत्मविवेकदर्शनमें नियुक्त 
करे | चित्त और मन-ये कोई भिन्न 
पदार्थ नहीं हैं | तथा कामना और 
मोगोंमें विक्षिप्त हुए चित्तको पुनः 
शान्त करे। इस प्रकार बारंत्रार 
अम्यासद्वारा ळ्यावस्थासे सम्बोधित 
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विषयेस्यश्च ` व्यावतितं 'नापि 
साम्यापन्नमन्तरालाचस्थं सकषायं 
सरागं बीजसंयुक्तं मन इति 
विजानीयात्‌ । ततोऽपि यल्लतः 
साम्यमापाद्येत्‌ । यदा तु 


समप्राप भवति समप्राप्त्यभिमुखी- 


भवतीत्यथेः, ततस्तन्न विचाल- 
येद्विषयामिमुखँ न कुर्यादि- 
त्यथः ॥ ४४ ॥ 


ओर विषयांसे निवृत्त किया हुआ 
चित्त जब अन्तरालावस्थामें स्थित 
होकर समताको भी प्राप्त न हो 
तो यह समझे कि इस समय 
मन सकषाय--रागयुक्त अर्थात्‌ बीजा- 
वस्थासंयुक्त है | उस अवस्थासे भी 
उसे यत्नपूवंक साम्यावस्थामे स्थित 
करे | किन्तु जिस समय वह 
समताको प्राप्त हो अर्थात्‌ साम्या- 
वस्थाप्राप्तकि अभिमुख हो उस समय 
उस अवस्थामें उसे विचलित न करे, 
अर्थात्‌ विषयामिमुख न करे ॥४४॥ 


लमा ——A "का 
नाखादयेत्सुखं तत्र निःसङ्गः प्रज्ञया भवेत्‌ । 


निश्चलं 


निश्चरचित्तमेकीकुयोत्प्रयत्नतः ॥ ४५ ॥ 


उस साम्यावस्थामें [ प्राप्त होनेवाले ] सुखका आखादन न करे, 
बल्कि विवेकवती बुद्धिके द्वारा उससे निःसङ्ग रहे | फिर यदि चित्त बाहर 
निकलने लगे तो उसे प्रयत्नपूर्वक निश्चल और एकाग्र करे ॥ ४५ || 


समाधित्सतो योगिनो 
यत्सुखं जायते तन्नास्रादयेत्‌ , 
तत्र न रज्येतेत्यर्थः । कथं तहिं ? 
निःसङ्गो निःस्पृहः प्रज्ञया विवेक- 
बुद्धया यदुपलभ्यते सुखं तद- 
विद्यापरिकस्पितं 
विभावयेत्‌ । ततोऽपि सुख- 
रागान्निगुह्णीयादित्यर्थः । 


मृषेवेति 


समाधिकी इच्छावाळे योगीको 
जो सुख प्राप्त होता है उसका 
आखादन न करे अर्थात्‌ उसमें राग 
न करे। तो फिर कैसे रहे ? निः- 
सङ्ग अर्थात्‌ निःस्पृह होकर प्रज्ञा 
विवेकवती बुद्धिसे ऐसी भावना करे 
कि यह जो कुछ सुख अनुभव हो 
रहा है वह अविद्यापरिकल्पित और 
मिथ्या ही है । तात्पर्य यह कि उस 
सुखके रागसे भी चित्तका निग्रह 
क्रे । 
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यदा पुनः सुखरागाज्निवृत्तं | जिस समय सुल्क रागसे निवृत्त 
निश्चलख्रभावं सनित्ररद्धदिनि- होकर निश्चलखमाव हुआ चित्त फिर 


९ म र बाहर निकलने लगे तब उसे उपर्युक्त 
गराच्छळूवा तप्ततो | से 
ते चित्तं त उपायसे वहाँसे भी रोककर प्रयत्न- 


५ नियम्योक्तोपायेन च आडे ` की 
| योक्तोपायेनात्मन्येवेकी- पूर्वक आत्मामें एकाग्र करे । तात्पर्य 
कुर्यात्ययल्नत; । चित्खरूपसत्ता- | यह है कि उसे चितखरूप सत्ता- 
सात्रमेवापादयेदित्यर्थः || ४५ ॥ | मात्र ही सम्पादित करे | ४५॥ 
= फणा 
मन कब बह्मरूप होता है ! 
. यदा न लीयते चित्तं न च विक्षिप्यते पुंनः । 
: . अनिङगनमनाभासं निष्पन्नं ब्रह्म तत्तदा ॥ ४६ ॥ 
जिस समय चित्त सुपुप्तिमे लीन न हो और फिर विक्षिप्त मी न हो 
तथा निश्चल और विषयाभाससे रहित हो जाय उस समय वह ब्रह्म ही 
हो जाता है ॥ ४६ ॥ Fo 
` यथोक्तोपायेन निगृहीत॑ | उपर्युक्त उपायसे निग्रह किया 


इ ~ हुआ चित्त जिस समय सुपु्तिमे 
चित्तं यदा सुषुप्ते न लीयते न लीन नहीं होता और न फिर 


च पुनविषयेषु विक्षिप्यते, | विष्योंमें ही विक्षिप्त होता है तथा 


अनिङ्गवमचलं निवातप्रदीप- | वायशल्य स्यानमें रखे इए दीपकके 
समान निश्चल और अनाभास अर्थात्‌ 


करपस्‌, अनाभासं न केन-| ज्ञ किसी भी कल्पित विषयभावसे | 
चित्कल्पितेन विषयभावेनाव- | प्रकाशित नहीं होता-ऐसा जिस 
भासत इति, यदैव॑लक्षणं चित्तं | समय यह चित्त हो जाता है उस 

| निष्पन्न समय वह ब्रह्म ही हो जाता है, 
तदा निष्पन्नं त्रह्म जह्मखरूपेण अर्थात्‌ उस अवस्थामें चित्त ब्रह्म- 
निष्पन्नं चित्तं भवती त्यर्थः।।४६।। | रूपसे निष्पन्न हो जाता है || ४६॥ 
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स्वस्थं शान्तं सनिवोणमकथ्यं सुखमुत्तमम्‌ । 


अजमजेन ज्ञेयेन 


सबज्ञं 


परिचक्षते ॥ ४७ ॥ 


[ उस अवस्थामें जो आनन्द अनुभव होता है उसे ब्रहान्ञ लोग ] 
स्वस्थ, शान्त, निर्वाणयुक्त, अकथनीय, निरतिशयसुखस्वरूप, अजन्मा, 
अजन्मा ज्ञेय ( ब्रह्म ) से अभिन्न और सर्वेक्षं बतलाते हैं || ४७ | 


यथोक्तं परमाथेसुखमात्म- 
सत्यानुबोधलक्षणं खस्थं स्वात्मनि 
स्थितम्‌ , शान्तं सर्वानर्थोपशम- 
रूपस्‌, सनिर्वाणं निद्चेतिनिर्वाणं 
कैवल्यं सह निर्वाणेन वतेते, 
तचाइथ्यं न शक्यते कथयितुम्‌ , 


अत्यन्तासाधारणविषयत्वात्‌. ; 


सुखमुत्तम॑ निरतिशयं हि 
तद्योगिप्रत्यक्षमेव । न जातमि- 
त्यजं यथा विषयपिषयम्‌ । 


. अजेनानुत्पन्नेन ज्ञेयेनाव्यतिरिक्त 


सत्खेन सर्वज्ञरूपेण सर्वज्ञ ब्रह्मैव 


सुखं परिचक्षते कथयन्ति 
ब्रह्मविदः ॥ ४७॥ 


उपर्युक्त आत्मसत्यानुबोधरूप 
परमार्थ-सुख 'स्वस्थम?-अपने आत्मा- 
में ही स्थित, 'शान्तम्‌?-सब प्रकारके 
अनर्थकी निवृत्तिरूप, 'सनिर्वाणम!-- 
निर्वाण---निद्वति अर्थात्‌ कैवल्यको 
कहते हैं, उस निर्वाणके सहित, 
तथा 'अकथ्यम्‌?- जो कहा न जा सके, 
क्योंकि उसका विषय अत्यन्त 
असाधारण है,'सुखसुत्तमम?-योगियों- 
को ही प्रत्यक्ष होनेवाळा होनेके कारण 
निरतिशय सुख है | तथा 'अजम्‌?-जो 
उत्पन्न न हो, जिस प्रकार कि 
विषयसम्बन्धी सुख हुआ करता है, : 


और अज यानी उत्पन्न न होनेवाळे 


ज्ञेयसे अभिन्न होनेके कारण अपने 
सवज्ञरूपसे खयं ब्रह्म ही वह सुख 
है-ऐसा ब्रहमज्ञलोग [उसके विषयमे ] 
कहते हैँ ॥ ४७॥ 





परमार्थसत्य क्या है ? 


सर्वोऽप्ययं मनोनिग्रहादिसे- 


मृत्तिका और लोहादिके समान 


छोहादिवत्सृष्टिरुपासना चोक्ता | ये मनो निग्रहादि सम्पूर्ण सृष्टि तथा 
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परमाथखरुपप्रतिपच्युपायत्वेन न | उपासना परमार्थखरूपकी प्राप्तिके 


उपायरूपसे ही कहे गये हैं 


परमाथसत्येति | परमाथसत्य तु | परमाथसत्य नहीं हैं । परमाथसत्य 


: तो यही है कि-- 


न कश्चिजायते जीवः संभवोऽस्य न विद्यते । 


एतत्तदुत्तमं सत्यं यत्र 


किञ्चिन्न जायते ॥ ४८॥ 


कोई भी जीव उत्पन्न नहीं होता; क्योंकि उसका कोई कारण ही 
नहीं है | जिस अजन्मा ब्रह्ममें किसीकी उत्पत्ति नहीं होली वही सर्वोत्तम 


सत्य है || ४८ ॥ 


न कश्चिज्ञायते जीव; कता | कोई भी जीव उत्पन नहीं होता- 


भोक्ता च नोत्पद्यते केनचिदपि 
प्रकारेण । अतः स्वभावतो- 
ऽजस्यास्यैकस्यात्मनः संभवः 
कारणं न विद्यते नास्ति । 
यसां्न विद्यतेऽस्य कारणं तसान्न 
कश्चिजायते जीव इत्येतत्‌ । पूर्व - 
घूपायत्वेनोत्तानां सत्यानामेत- 
दुत्तमं सत्यं यसिन्सत्यस््रूपे 


अर्थात्‌ किसी भी प्रकारसे कर्ता 
भोक्ताकी उत्पत्ति नहीं होती । अतः 
खभावसे ही इस एक अजन्मा आत्मा- 
का कोई सम्भव-कारण नहीं है। और 
क्योंकि इसकाः कोई कारण नहीं है 
इसलिये किसी जीवकी उत्पत्ति भी 
नहीं होती-यही इसका तात्पर्य है । 
पहले उपायरूपसे बतलाये हुए 
सत्यांमें यही उत्तम सत्य है, जिस 


ब्रह्मण्यणुमात्रमपि किंचिन्न | सत्यखरूप ब्रह्ममें कोई भी वस्तु 
जायत इति ॥ ४८॥। अणुमात्र भी उत्पन्न नहीं होती॥४८॥ 
SS 1. - 


इति श्रीगोविन्द्भगवत्पूज्यपादशिष्यस्य परमहंसपरिव्राजकाचायेस्य ` 
श्रीराङ्करभगवतः कृतौ गौडपादीयागमशास्रमाष्येऽद्वेताख्यं 
` तृतीयं प्रकरणम्‌ ॥ ३ ॥ 
३० तस्सत्‌ 
colin 
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ओङ्कारनिर्णयद्वारेणागमतः 
ग्रतिज्ञातखाद्वैतख 
प्रकरण- ट्र ७. खे 
नन, योह्यविषयमेदयेतथ्या- 
च सिद्धस्य पुनरदते 


शा्नयुक्तिम्यां साक्षानिर्धारि त- 


स्पेतदुत्तम॑ सत्यमित्युपसंहारः 
कृतोऽन्ते । तस्येतस्यागमार्थस्या- 
द्वेतदशंनस्य प्रतिपक्षभूता द्वैतिनो 
वैनाशिकाश्च तेषां चान्योन्य- 
विरोधाद्रागद्वेषादिङेशास्पदं 

मिथ्यादशेनत्वं 


सूचितम्‌ । झेशानास्पदत्वा- 


दर्शनमिति 


त्सम्यग्दर्शनमित्यद्रैतदर्शन 
स्तूयते । तदिह विस्तरेणान्योन्य- 


ऑङ्कारके निर्णयद्वारा आगम- 
प्रकरणमें प्रतिज्ञा किये अद्वेतका--- 
जिसे कि [ वेतथ्यप्रकरणमे | बाह्य 
विषयभेदके मिध्यात्वद्वारा सिद्ध किया 
है और फिर अद्देतप्रकरणमे शास्त्र 
और युक्तियोंसे साक्षात्‌ निश्चय 
किया है, [ पिछले प्रकरणके ] 
अन्तमें “एतदुत्तम॑ स॒त्यम्‌? ऐसा 
कहकर उपसंहार किया गया । वेद- 
के तात्पर्यभूत इस अद्वेतदर्शनके 
विरोधी जो द्वेतवादी और वैनाशिक 
(बौद्ध आदि) हैं उनके दर्शन परस्पर 
विरोधी होनेके कारण राग-द्रेषादि 
छेशोंके आश्रय हैं, अतः उनका 
मिथ्यादर्शनत्व सूचित होता 
है । और राग-्रेषादि छलेशोंका 
आश्रय न होनेकें कारण अद्वेतदर्शन _ 
ही सम्यग्दर्शन है-इस प्रकार उसकी 
स्तुति की जाती है | अब यहाँ, 
परस्पर विरोधी होनेके कारण 
विस्तारपूर्वक उन ( द्वैतवादी आदि 
दार्शनिकोके दर्शन ) का मिथ्या- 
दर्शानत्व प्रदर्शित कर उनके प्रति- 


विरुद्धतयासम्यग्दशनत्व॑ प्रदये ' पेघद्वारा आवीतन्यायसे#अद्वेतदर्शन- 


# अनुमान दो प्रकारका है--अन्वयी ओर व्यतिरेकी । अन्वयीं अनुमान- 
में एक वस्तुकी सत्तासे दूसरी वस्तुकी सत्ता सिद्ध की जाती है तथा व्यतिरेकीमें 
एक वस्तुके अभावसे दूसरी वस्तुका अभाव सिद्ध किया जाता है । इस व्यतिरेकी 
अनुमानका ही दूसरा नाम 'आवीत अनुमान? भी है। 
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तत्प्रतिषेधेनाद्वैतद्शेनसिद्विरुप- 
संहतेच्यावीतन्यायेनेत्यलातं-' 
शान्तिरारभ्यते । 
त्रातदर्शन 3.2 ९ 

तत्राद्वैतदर्शनसम्प्रदायकतुः 
अद्वेतखरूपेणेवे नमस्कारार्थो- 
ऽयमाद्यक्लोकः । आचार्यपूजा 
मिप्ेतार्थसिद्भथ्थेण्यते शाखा- 
रस्भे । 


[ गौ० का० 


की सिद्धिका उपसंहार करना है-इसी- 
लिये अळातशान्तिप्रकरणका आरम्भ 
किया जाता है । 


उसमें अद्वेतदर्शनसम्प्रदायके 
कर्ताको अद्वेतरूपसे ही नमस्कार 
करनेके लिये यह पहला कोक है, 
क्योंकि शाके आरम्भमें आचार्यकी 
पूजा अभिप्रेत अर्थकी सिद्धिके लिये 
इष्ट ही है । 


नारायण-नसस्कार 
` ज्ञानेनाकाशकल्पेन धमोन्यो गगनोपमान्‌ । 
ज्ञेयाभिन्नेन संबुद्धस्तं वन्दे द्विपदां वरम्‌ ॥ १ ॥ 


जिसने ज्ञेय ( आत्मा ) से अभिन्न आकाशसद्दश ज्ञानसे आकाश- 
सदश धर्मों जीवों ) को जाना है उस पुरुषोत्तमको नमस्कार करता 


द ९॥- .. 
आकाशेनेषदसमाप्तमाकाश- 
कल्पमाकाशतुल्यमेतत्‌ । तेना- 
काशकल्पेन ज्ञानेन, किम्‌ ! 
धमोनात्मनः, ` किंविशिशन्गग- 
नोपमान्गगनसुपमा येषां ते गग- 
नोपमास्तानात्मनो धर्मान्‌। 





जो आकाशकी अपेक्षा कुछ 
असम्पू्ण हो%उसे आकाशकल्प 
अर्थात्‌ आकाशतुल्य कहते हैं । 
उस ' आकाशसद्दश ज्ञानसे-किसे £ 
आत्माके धर्मोको | किस प्रकारके 
धर्मोको ? गगनोपम धर्मोको---गंगन 
( आकाश ) जिनकी उपमा हो 
उन्हें गगनोपम कहते है-ऐसे आत्मा- 


% असम्पूर्णका यह भाव. नहीं समझना चाहिये कि अह्म आकाशकी अपेक्षा 


कुछ न्यून है | इसका केवळ यही भाव है कि वह सर्वथा आकाशरूप ही नहीं 
है आकायसे कुछ मिळता-बुळता है. 


» 
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ज्ञानस्येवे पुनर्विदेषणस्‌- 
जेयेधेमेरात्मभिरभित्नमग्न्युष्ण- 
वत्सवित्तूप्रकाशवच्च ज्ञानं तेन 
ज्ञेयाभिन्नेन ज्ञानेनाकाशकल्पेन 
शेयात्सस्वरूपाव्यतिरिक्तेन . गग- 
नोषमान्धसान्य; संबुद्धः संबुद्धवा- 
निति, अयसेवेश्वरो यो नारायणा- 
झ्यस्तं वन्देऽभिवादये द्विपदां वरं 
द्विपदोपलक्षितानां पुरुषाणां वरं 
प्रधानं पुरुषोत्तममित्यभिप्रायः । 
उपदेष्ट्नमस्कारसुखेन ज्ञान- 
जञेयज्ञातृमेद्रहितं परमाथतत्त- 
दर्शनमिंह प्रकरणे प्रतिपिपाद- 
यिषितं प्रतिपक्षप्रतिषेधद्वारेण 
प्रतिज्ञातं भवति ॥ १ ॥ 


धर्मोको । ज्ञानका ही फिर 
विशेषण देते हें-अम्निसे उष्णता 
ओर सूयसे प्रकाशके समान जो 
ज्ञान ज्ञेय धर्मों अर्थात्‌ आत्माओंसे 
अमिन्न है उस ज्ञेयामिन्न अर्थात्‌ 
ज्ञेय आत्माके खरूपसे अब्यतिरिक्त 
आकादासदरा ज्ञानसे जिसने 
आकाशोपम धर्मोको सदा ही सम्यक्‌ 
प्रकार जाना है- ऐसा जो नारायण- 
संज्ञक# इश्वर है उस द्विपदांवर- 
दो पदोंसे उपलक्षित पुरुषोंमें श्रेष्ठ 
यानी प्रधान पुरुषोत्तमकी वन्दना- 
अभिवादन करता हूँ । 

उपदेष्टाको नमस्कार करनेसे 
यह प्रतिज्ञा की जाती है कि इस 
करणें विरुद्ध पक्षके प्रतिषेधद्वारा : 
ज्ञान, ज्ञेय और ज्ञाताके भेदसे रहित 
परमार्थदर्शनका प्रतिपादन करना . 
अभीष्ट है ॥ १ ॥ 


I 


अद्वेतदशञेनकी वन्दना 


अधुना अद्वेतदशनयोगस्य 


नमस्कारस्तत्स्तुतये--. 


अब उअद्देतदर्शनयोगको, उसकी 
स्तुतिके लिये, नमस्कार किया 
जाता है-- . « 


अस्पर्शयोगो वै नाम सबंसत्त्वखुखों हितः. 


अविवादो५विरुदधश्व देशितस्तं नमाम्यहम्‌ ॥ २ ॥ 


३० यहाँ अद्वेतसम्प्रदायके आदि आचार्य बदरिकाभ्रमाघीश्वर तापसाग्रगण्य 
श्रीनारायणकी वन्दना. की गयी.है।..... .,-... 4०७० नो + न 
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[ झाख्नोंमें ] जिस सम्पूर्ण प्राणियोंके लिये सुखकर, हितकारी, 
निर्विवाद और अविरोधी अस्परीयोगका उपदेश किया गया है, उसे मैं 


नमस्कार करता हूँ ॥ २ ॥ 


स्पशेन स्पर्शः संबन्धो न | 


विद्यते यस्य योगस्य केन- 
चित्कदाचिदपि सोऽस्पशेयोगो 
ब्रह्मभाव एव, पे नामेति 
ब्रविदामस्पशेयोग त्वेवं 
प्रसिद्ध इत्यथः । स च सव- 
सच्चसुख; । भवति कश्चिदत्यन्त- 


सुखसाधनविशिष्टोऽपि दुःखरूपः, 


यथा तपः अयं तु न तथा । 


किं तर्हि सर्वसच्चानां सुखः । 
तथेह भवति कश्चिद्विषयोप- 


भोगः सुखो न हितः अयं तु 
सुखो हितश्च नित्यमग्रचलित- 
खमावत्वात्‌ । किं चाविवादो 
बिरुद्धबद्न बिवाद; पक्षप्रति- 
पक्षपरिग्रहेण यसिन्न विद्यते 
सो5विवाद! । कसात्‌ १ यतो- 
. 5विरुद्थ । य ईदशो योगो 


जिस योगका किसीसे कमी 
स्पर्श यानी सम्बन्ध नहीं है उसे 
“अस्पशयोग” कहते हैं; वह ब्रक्म- 
स्वभाव ही हे । धवे? “नाम? इन 
पदोंका यह तात्पय है कि वह 
ब्रह्मवेत्ताआका अस्पशंयोग इस 
नामसे प्रसिद्ध है ओर वह समस्त 
प्राणियोंके लिये सुखकर होता है । 
कोई विषय तो अत्यन्त सुखसाधन- 
विशिष्ट होनेपर भी दुःखरूप होता 
है, जेसा कि तप किन्तु यह ऐसा 
नहीं है । तो फिर केसा है ? यह 
सभी प्राणियोके लिये सुखदायक है । 

इसी प्रकार इस लोकमें कोई-कोई 
विषयसामग्री सुखदायक तो होती 
है किन्तु हितकर नहीं होती । 
किन्तु यह तो सर्वदा अविचछ- 
खभाव होनेके कारण सुखदायक 
भी है और हितकर भी । यही नहीं, 


यह अविवाद भी है । जिसमें पक्ष- ` 


प्रतिपक्ष खीकार , करके विरुद्ध 
कथनरूप विवाद नहीं होता उसे 
अविवाद कहते हैं । ऐसा यह क्यों 
है ? क्योकि यह सबसे अविरुद्ध है । 
ऐसे जिस योगका शाख्नने उपदेश 


> ८ 
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देशितः उपदिष्टः शाख्रेण तँ । किया है, उसे में नमस्कार यानी 
नमाम्यहं प्रणमामीत्यर्थः || २॥ । प्रणाम करता हूँ ॥ २ ॥ | 
I 
द्वेतवादियोंका पारस्परिक विरोध 


कथं द्वैतिनः 
विरुध्यन्ते ! इत्युच्यते- 


परस्पर | द्वैतवादियोंमें परस्पर किस प्रकार 
विरो 


ध है ? सो बतलाया जाता है-- 


सूतस्य जातिमिच्छन्ति वादिनः केचिदेव हि । 
अभूतस्यापरे धीरा विवदन्तः परस्परम्‌ ॥ २ ॥ 


उनमेंसे कोई-कोई वादी तो सत्‌ पदार्थकी उत्पत्ति मानते हैँ और 
कोई दूसरे बुद्धिशाळी परस्पर विवाद करते इए अससत्पदार्थकी उत्पत्ति 


खीकार करते हैं ॥ ३ ॥ 

भूतस्य विद्यमानस्य वस्तुनो 
जातित्ुत्पत्तिमिच्छन्ति वादिनः 
केचिदेव हि सांख्या न सवे 
एव द्वैतिनः । यस्ादभ्ूतस्या- 
विद्यमानस्यापरे बेशेषिका 
नेयायिकाश्च धीरा धीमन्तः 
्राज्ञाभिमानिन इत्यर्था विव- 
दन्तो विरुद्धं वदन्तो ह्यन्योन्य- 
मिच्छन्ति जेतुमित्यभिप्राय; ॥२॥। 


कोई-कोई वादी-केवल सांख्य- 
मतावलम्बी, सम्पूर्ण द्वेतवादी नहीं- 
भूत यानी विद्यमान वस्तुकी जाति-- 
उत्पत्ति मानते हैं; और क्योंकि 
दूसरे धीर-बुद्धिमान्‌ यानी प्राज्ञा- 
मिमानी वैशेषिक और नेयायिक- 
लोग अभूत अर्थात्‌ अविद्यमान वस्तु- 
का जन्म स्वीकार करते हैँ, इसलिये 
परस्पर विवाद यानी विरुद्ध भाषण 
करते इए वे एक-दूसरेको जीतनेकी 
इच्छा करते रहते हैं-यह इसका 
तात्पय है ॥ ३ ॥ 


EE 


तेरेवं विरूद्ववदनेनान्योन्य- 
पक्षप्रतिषेधं कुवेद्धिः किं ख्यापितं 


.  भवतयच्यते-- 


परस्पर विवाद करके एक-दूसरे- 


के पक्षका खण्डन करनेवाले उन 
वादियोंद्रार किस सिद्धान्तका प्रकाश 


किया जाता है, सो बतळाते है 
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भूतं न जायते किचिदभूतं नव जायत । 
विवदन्तोऽद्टया द्येवमजाति ख्यापयन्ति ते ॥ ४ ॥ 
[किन्हींका मत है---] “कोई सइस्तु उत्पन्न नहीं होती? और 
| कोई कहते हैं--] 'असइस्तुका जन्म नहीं होता?--इस प्रकार 
परस्पर विवाद करनेवाले ये अद्वेतबादी%# अजाति ( अजातवाद) को 


ही प्रकाशित करते हैं ॥ ४॥ 
भूतं विद्यमानं वस्तु न जायते 


किंचिड्ि्यमानत्वादेवात्मवदित्येवं 
वदन्नसद्ठादी सांख्यपक्षं प्रति- 
षेघति सज़न्म । तथाभूतमविद्य- 
जायते 
वदन्सां- 


मानमविद्यमानत्वान्नेव 
शशविषाणवदित्येवं 


ख्योऽप्यसद्ठादिपक्षमसञ्जन्म प्रति- 
षेधति । विवदन्तो विरुद्ध वदन्तो- | 


हया अद्वेतिनो ह्येते अन्योन्यस्य 
पक्षी सदसतोज॑न्मनी प्रतिषेधन्तो- 
&जातिमनुत्पत्तिमर्थात्ख्यापयन्ति 
प्रकाशयन्ति ते ॥ ४ ॥ 


कोई भी भूत अर्थात्‌ विद्यमान 
वस्तु, विद्यमान होनेके कारण ही, 
उत्पन नहीं होती; जेसे कि आत्मा-- 
इस प्रकार कहकर असद्वादी, सांख्य- 
के पक्ष सद्वादका, खण्डन करता है । 
तथा सांख्य भी 'अभूत-अविद्यमान 
वस्तु अविद्यमान होनेके कारण ही 


शशश्वङ्गके समान उत्पन्न नहीं हो. 


सकती?--एऐसा कहकर असद्वादीके 
पक्ष असतूकी उत्पत्तिका प्रतिषेध 
करता है । इस प्रकार परस्पर विवाद 
यानी विरुद्ध भाषण करनेवाले ये 
अद्वेतवादी-क्योंकि वस्तुतः ये अद्वेत- 
वादी ही हैं--एक-दूसरेके पक्ष 
सन्म ओर असजन्मका खण्डन 
करते इए अर्थतः अजाति-अनुत्पत्ति- 
को ही प्रकाशित करते हैं ॥ ४ ॥ 


कि 
द्वेतवादियोंद्वारा प्रदर्शित अजातिका अनुमोदन 
` ख्याप्यमानामजाति तेरनुमोदामहे वयम्‌ । 
'विवदामो न तेः सार्धमविवादं निबोधत । ५ ॥ 
ॐ यहाँद्वेतवादियोको ही व्यंगसे ‹अद्वेतवादी? कहा है। ` 
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उनके द्वारा प्रकाशित की हुई अजातिका हम भी अनुमोदन करते 
दे | हम उनसे विवाद नहीं करते अतः तुम उस निर्विवाद. [ परमार्थ- 
दशन ] को अच्छी तरह समझ लो || ५ ॥ 


तरेवं ख्याप्यमानामजातिमेव- 
मस्त्वित्यचुमोदासहे केवलं न 
तेः साधं विवदामः पक्षप्रतिपक्ष- 
ग्रहणेन; यथा तेऽन्योन्यमित्य- 
भिप्रायः । अतस्तमविवादं विवाद- 
रहितं परमाथदशेनमनुज्ञातमसा- 
भिनिबोधत हे शिष्याः ॥५॥ 


उनके द्वारा इस प्रकार प्रकाशित 
की गयी अजातिका हम "ऐसा ही 
हो’ इस प्रकार केवल अनुमोदन 
करते हैं | तात्पर्य यह है कि पक्ष- 
प्रतिपक्ष लेकर उनके साथ विवाद 
नहीं करते, जेसा किं वे आपसमें 
किया करते हैं | अतः हे शिष्यगण ! 
हमारेद्वारा उपदेश किये इए उस 
अविवाद्‌-विवाद्रहित परमार्थद्शन- 
को तुम अच्छी तरह समझ लो ॥५॥ 


3 


अजातस्येव धर्मस्य जातिमिच्छन्ति वादिनः । 
अजातो ह्यमृतो धमो मत्येतां कथमेष्यति ॥ ६ ॥ 


ये वादीछोग अजात वस्तुका ही जन्म होना स्वीकार करते हैं । 
किन्तु जो पदार्थ निश्चय ही अजात और अमृत है वह मरणशीळताको 


कैसे प्राप्त हो सकता है ? ॥ ६ ॥ 


सदसद्वांदिनः सर्वेऽपीति| यहाँ [ "वादिनः? पदसे ] सभी 
सद्वादी ओर असद्वादी अभिप्रेत हैं । 
पुरस्तात्कृतभाष्यः्लोकः ॥ ६॥ | इस छोकका भाष्य पहले# किया 
जा चुका है || ६ ॥ 
टक 


स्वभावाविपर्यय असम्भव हे 


न भवत्यमृतं मर्त्यं न 
प्रकृतेरन्यथाभावो न 


सत्यममृतं तथा । 
कथंचिद्गविष्यति ॥ ७ ॥ ` 





# देखिये अद्वेतप्रकरण इलोक २० का अर्थ । 
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मरणरहित वस्तु कभी मरणशील नहीं हो सकती और मरणशील 
मरणहीन नहीं हो सकती, क्योंकि किसीके स्वभावका विपर्यय किसी 
प्रकार होनेवाला नहीं है || ७ ॥ 
स्वभावेनामृतो यस्य धर्मो गच्छति सत्यतास्‌ । 
कृतकेनामृतस्तस्य कथं स्थास्यति निश्चलः ॥ ८ ॥ 
जिसके मतमें स्वभावसे ही मरणहीन धर्म मरणशीलताको प्राप्त हो 
जाता है; उसके सिद्धान्तानुसार कृतक ( जन्म ) होनेके कारण वह 
अमृत पदार्थ निश्चल ( चिरस्थायी ) केसे रह सकेगा ? ॥ ८ ॥ 
उक्ताथोनां ऋ ोकानामिहोप- जिनका अर्थ पहले कहा जा 
चुका है ऐसे उपयुक्त [तीन ] 'छोकों- 
न्यासः परवादिपक्षाणामन्योन्य- | का उल्लेख यहाँ विपक्षी वादियोंके 
पक्षोंके पारस्परिक विरोधसे प्रकाशित 


विरोधख्यापितानुत्पत््वनुमोदन pn व: 
प्रदशेनार्थः ।। ७-८ ॥ के लिये किया गया है ॥ ७-८ ॥ 
> 
' यसाछौकिक्यपि प्रकृतिने| क्योंकि लौकिकी ग्रकृतिका भी 
विपर्यय नहीं होता [ फिर पारमार्थिकी- 
विपर्यति, कासावित्याह-- का तो कैसे होगा : ] किन्तु वह प्रकृति 


है क्या ? इसपर कहते हैं--- 
सांसिडिकी स्वाभाविकी सहजा अक्ता चया । | 
प्रकृतिः सेति त्रिज्ञेया स्वभावं न जहाति या ॥ & ॥ 


जो उत्तम सिद्धिद्रारा प्राप्त, खभावसिद्धा, सहजा और अक्कता है 
तथा कभी अपने स्त्रभावका परित्याग नहीं करती वही “प्रकृति? है-- 
ऐसा जानना चाहिये ॥ ९ || | 


 सम्यक्सिद्धिः संसिद्धिसतत्र | सम्यक्‌ सिद्धिका नाम संसिद्धि 
` भवा सांसिद्धिकी यथा योगिनां है; उससे होनेवालीको 'सांसिंद्विकी” 








शां० भा० ] 


CY 


अळ्ातशान्तिप्रकरण 


१९५ 


"याया. re ०८८२, ऱ्या व्या SD of २८८२, wD, 


सिद्धानाम्‌ ` अणिमादेश्वयग्राप्ति 
प्रकृति; । सा मूतभचिष्यत्काल- 
योरपि योगिनां न विपर्येति 
- तथेव सा । तथा खाभाविकी 
द्रच्यख्रभावत एव यथाग्न्या- 
दीनास्‌ उष्णग्रकाशादिलक्षणा, 
सापि न कालान्तरे व्यभिचरति 
देशान्तरे च । तथा सहजा 
आत्मना सहेव जाता यथा पक्ष्या- 


दीनामाकाशगमनादिलक्षण! । 
अन्यापि या काचिदकृता 


केनचिन्न कृता यथापां निम्न- 
देशगमनादिलक्षणा । अन्यापि 
या काचित्खभावं न जहाति सा 
सर्वा प्रकृतिरिति विज्ञेया लोके । 
मिथ्याकल्पितेषु लोकिकेष्वपि 


वस्तुषु प्रकृतिर्नान्यया भवति. 
परमाथ- 


किमुताजखभावेषु 
वस्तुष्वसृतत्वलक्षणा प्रकृतिना- 
न्यथा भवतीत्यभिप्राय! ॥ ९ ॥ 


कहते हैं; जिस प्रकार कि सिद्ध 
योगियोंको अणिमादि ऐश्वर्यकी प्राप्ति 
उनकी प्रकृति है । योगियोंकी उस 
प्रकृतिका भूत और भविष्यत्‌ कालमें 
भी विपर्यय नहीं होता-बह जैसी-की- 
तैसी ही रहती है | तथा 'स्वाभाविकी! 
वस्तुके स्वभावसे सिद्ध; जेसी कि 
अग्नि आदिकी उष्णता एवं प्रकाशादि- 
रूपा प्रकृति होती है। उसका भी 
कालान्तर और देशान्तरमें व्य- 
भिचार नहीं होता। तथा 'सहजा?-- 
अपने साथ ही उत्पन्न होनेवाली; 
जेसे कि पक्षी आदिकी आकाश- 
गमनादिरूपा प्रकृति होती है । 

और भी जो कोई 'अङ्गताः-- 
किसीके द्वारा सम्पादन न की इई; - 
जेसे कि जलोंकी प्रकृति निम्न प्रदेश- 
की ओर जानेकी है । तथा इसके 
सिवा अन्य भी जो कोई अपने स्वभाव- 
को नहीं छोड़ती उस सबको लोकें 
“प्रकृति? नामसे ही जानना 
चाहिये । मिथ्या कल्पना की हुई 
लौकिक वस्तुओंमें भी उनकी प्रकृति 
अन्यथा नहीं होती; फिर अजस्वभाव 
परमार्थ वस्तुओंमें उनकी अमृतत्व- 
लक्षणा प्रकृति अन्यथा नहीं हो. 
सकती-इसमें तो कहना ही क्या 
है ? यह इसका अभिप्राय है ॥ ९ ॥ 


An 





; 
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जीवक्रा जरा-मरण माननेमें दोष 


Ce टि आनक बच 


किंविषया पुनः सा प्रकृति- 
येस्या अन्यथाभावो वादिभिः 


वादीलोग जिसके अन्यथाभावकी 


कल्पना करते हैं उस प्रकृतिका 


विषय क्या है £ और उनकी 


कृल्प्यते कल्पनायां वा को दोष कल्पनामे क्या दोष है ? इसपर 


_ इत्यादद -- 


कहते हैं-- 


५ १९ 
जरामरणनिमुक्ताः सर्व धमोः स्वभावतः । 


जरामरणमिच्छन्तरच्यवन्ते 


तन्मनीषया ॥ १०॥ 


समस्त जीव स्वभावसे ही जरा-मरणसे रहित हैं । उनके जरा-मरण 
स्वीकार करनेवाले लोग, इस विचारके कारण ही, खभावसे च्युत हो 


जाते हैं ॥ १०॥ 


जराम्रणनिशेक्ताः--जरा- |! 


मरणादिसवेविक्रियावजिता 

इत्यथः । के ? सर्वे धमाः सवे 
आत्मान इत्येतत्खभावतः 
प्रकृतितः । एवंखभावाः सन्तो 
धर्मा जरामरणमिच्छन्त इच्छन्त 
इवेच्छन्तो रज्ज्वामिव सपमात्मनि 
कल्पयन्तरच्यवन्ते खभावतश्र- 
लन्तीत्यर्थेः, तन्मनीषया जन्म- 
मरणचिन्तया तद्भावभाषितत्व- 


दोषेणेत्यर्थः ॥ १० ॥ 


“जरामरणनिर्सुक्ताः? अर्थात्‌ जरा- 
मरणादि सम्पूण विकारोंसे रहित 
हैँ । कौन ? सम्पूर्ण धरम अर्थात्‌ 
समस्त जीवात्मा, स्वभावतः यानी 
प्रकृतिसे ही । ऐसे स्वभाववाछे 


होनेपर भी जरा-मरणके इच्छुकके _ 


समान इच्छा करनेवाले अर्थात्‌ रज्जु- 
में सपकी भाँति आत्मामें जरा-मरण- 
की कल्पना करनेवाले जीव, 
उसकी मनीषा-जरामरणकी चिन्तासे 
अर्थात्‌ उस भावसे भावित होनेके 
दोषवशा अपने खभावसे च्युत 


-विंचलित हो जाते हैं ॥१०॥ 


सांख्यमतपर वेशेषिककी आपत्ति 


दु कथं सज्जातिवादिभिः 
सांख्येरचुपपन्नमुच्यत 
वेशेषिकः--- 


सज्ञातिवादी  सांख्यमतावल- 
म्बियोंका कथन किस प्रकार 


इत्याद | असङ्गत है £ सो वेशेषिकमतावलम्बी 


बतलाते हैं -- 
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कारणं यस्य बे कार्य कारणं तस्य जायते । 
जायमानं कथमजं भिन्नं नित्यं कथं च तत्‌ ॥ ११ ॥ 
जिस ( सांख्यमतावलम्बी ) के मतमें कारण ही कार्य है उसके 
सिद्धान्तानुसार कारण ही उत्पन्न होता है। किन्तु जब कि वह जन्म 


छेनेवाळा है तो अजन्मा कैसे हो सकता है और भिन्न ( विदीर्ण ) होनेपर 
भी नित्य केसे हो सकता है ॥ ११ ॥ 


कारणं मृट्ठदुपादानलक्षणं | 


यस्थ वादिनो वे कार्य कारणमेव 
कार्याकारेण परिणमते यस्य 
वादिन इत्यर्थः, तस्थाजमेव 
सरप्रधानादि कारणं महदादि- 
कार्यरूपेण जायत इत्यर्थः | 
महदाद्याकारेण चेज्जायमानं 
प्रधानं कथमजमुच्यते तेविं- 
प्रतिषिद्धं चेदं जायतेऽजं चेति । 

नित्यं च तेरूच्यते प्रधानं 
भिन्नं विदीर्ण स्फुटितमेकदेरेन 
सत्कथं नित्यं भवेदित्यथः | न 
हि सावयवं घटादि एकदेश 
स्फुटनथमिं नित्यं दष्टं लोक 


# जैसे बीज अङ्कररूपसे फूटता है | 


जिस वादीके मतमें मृत्तिकाके 
समान उपादान कारण ही कार्य है 
अर्थात्‌ जिसके मतमें कारण ही 
कार्यरूपमें परिणत होता है उसके 
सिद्वान्तानुसार प्रधानादि कारण 
अजन्मा होता हुआ मी महदादि 
कार्यरूपसे. उत्पन्न होता है--ऐसा 
इसका तात्पर्य है । किन्तु यदि 
प्रधान. महदादिरूपसे उत्पन्न होने- 
वाला है तो वे उसे अजन्मा कैसे 
बतळाते हैं ? उत्पन्न होता है और 
अजन्मा भी है-ऐसा कथन तो 
परस्पर विरुद्ध है । 


इसके सिवा वे प्रधानको नित्य भी 
बतलाते हैं । किन्तु वह भिन्न 
विदीर्ण अर्थात्‌ एक देशमें स्फुटित 
यानी विकृत होनेवाला# होकर भी 
नित्य केसे हो सकता है £ तात्पर्य यह 
कि घटादि सावयव पदार्थ, जो एक 


देशमै स्फुटित होनेवाळे हैं, लोकमें 
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इत्यर्थ! | बिदीणे च स्ादेकदेरे- 
नाजं नित्यं चेति एतद्विप्रतिषिद्ध 


तेरभिधीयत इत्यभिग्रायः ॥११।। 








[ गो० का० 


कमी नित्य नहीं देखे गये । वह 


अपने एक देझमें विदीर्ण होता है 
तथा अज और नित्य भी है-यह 
तो उनका विरुद्ध कथन ही है-- 
ऐसा इसका अभिप्राय है ॥ ११ ॥ 


CN ािझ झ 


उक्तस्यैवार्थस्य स्पष्टीकरणार्थ- ! 


माह 
कारणायचयनन्यत्वसतः 


उपयुक्त अभिप्रायका ही स्पष्टी- 
करण करनेके लिये कहते हैं-- 


कार्यसजं यदि । 


जायमानाडि वै कायोत्कारण ते कथं ध्रुवम्‌ ॥ १२ ॥ 
यदि कारणसे कार्यकी अभिन्नता है. तब तो तुम्हारे मतमें कार्य भी 
अजन्मा है; और यदि ऐसी बात है तो उत्पन्न होनेवाळे कार्यसे अभिन्न होनेपर 
कारण भी किस प्रकार निश्चळ रह सकता है ? || १२ ॥ 


कारणादजात्कार्यस्य यद्यनन्य- | 


ह त्वमि त्वया ततः 
८ ९ | 
अमिष्लले फीयमजमिति भ्राप्तम्‌ । 
विप्रतिपत्ति: इदं चान्यदिग्रतिषिद्धं 
कायेमजं चेति तव । 
किं चाम्यत्कार्येकारणयोरनन्यत्वे 
जायमानाद्धि चे कार्यात्कारण- 
मनन्यन्नित्यं धुवं च ते कथं 
भवेत्‌ । न हि ङुकुख्या एकदेशः 


पच्यत एकदेशः प्रसवाय दूसरा सन्तानोत्पत्तिके योग्य बनाये . 
कल्प्यते ॥ १२॥ रखा जाय ॥ १२ ॥ 
23, - “हिदी 


यदि तुम्हें अजन्मा कारणसे 
कार्यकी अनन्यता इष्ट है तो [ तुम्हारे 
मतमें ] यह बात सिद्ध होती है कि 
कार्य भी अजन्मा है । किन्तु कार्य 
है ओर अजन्मा है-यह तुम्हारे 
कथनमें एक दूसरा विरोध है । 
इसके सिवा, कार्य और कारणकी 
अनन्यता होनेपर उत्पत्तिशील कार्यसे 
अभिन्न उसका कारण नित्य और 


निश्चल कैसे रह सकता है ? ऐसा 


कभी नहीं. हो सकता कि मुर्गीका 
एक अंश तो पकाया जाय और 


ही 
| 
| 
| 
| 
| 
| 
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कि -चान्यत्‌- | इसके सिवा और भी-- 
अजाह जायते यस्य दृष्टान्तस्तस्य नास्ति वे । 


जाताच जायमानस्य न व्यवस्था प्रसञ्यते ॥ १३॥ 


जिसके मतमें अजन्मा वस्तुसे ही किसी कार्यकी उत्पत्ति होती है 
उसके पास निश्चय ही इसका कोई दृष्टान्त नहीं है | और यदि जात 
पदार्थसे ही कार्यकी उत्पत्ति मानी जाय तो अनवस्था उपस्थित हो 
जाती है ॥ १३ ॥ 


अजादचुत्पन्नाइस्तुनो जायते| जिस वादीके मतमें अज-अनु- | 
नाति त त्पन्न वस्तुसे कार्यकी उत्पत्ति होती 
जाताजातयो: पान है उसके पास निश्चय ही कोई 


उभयोरपि इ्टान्तस्तस्य नास्ति | दृष्टान्त नहीं है | अतः तात्पर्य यह 


ऋरणलाइपपरिः चे. इृष्ान्ताभावे- | इआ किं दृष्टान्तका अभाव होनेके 


कारण यह बात स्वयं सिद्ध हो 

ऽथादजान्न किंचिज्जायत इति | जाती हे कि अज वस्तुसे किसीकी 
सिद्धं भवतीत्यर्थः । यदा| उत्पत्ति नहीं होती । और जब 
| किसी जात-उत्पन्न होनेवाळी वस्तुसे 


` पुनर्जाताजायमानस्य. वस्तुनः | कार्यवर्गकी उप्पत्ति मानी जाती है. 


अभ्युपगमः तदप्यन्यसात्‌ तो वह भी किसी अन्य जात वस्तुसे 


उत्पन्न होनी चाहिये और वह किसी 
जातात्तदप्यन्यसादिति न | ओरहीसे उत्पन्न होनी चाहिये--इस 
५ | प्रकार कोई व्यवस्था ही नहीं रहती; 
व्यवस्था प्रसज्यते । अनवस्थानं अर्थात आपा 0 
स्यादित्यर्थः ॥ १३ ॥ जाती है ॥ १३ ॥ 
व्य 


हेत और फलके अन्योन्यकारणत्वमे. दोष । 


(«यत्र त्वस्य सबेमात्मेवाभूत्‌ | “जिस अवस्थामें इसकी दृष्टिने 
( बृ० उ० २ । ४ । १४ ) इति | सब आत्मा द्वी हो गया है? इस 
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परमार्थतो द्वैताभावः श्रुत्योक्त- श्रृतिने जो परमार्थतः द्वैतका अभाव 


स्तमाश्रित्याह-- 


बतलाया है, उसीको आश्रित करके 
कहते हैँ-- 


हेतोरादिः फलं येषामादिहेठुः. फलस्य च । 
हेतोः फलस्य चानादिः कथं तेरुपवर्ण्यते ॥ १४ ॥ 


जिनके मतमें हेतुका कारण फल है और फलका कारण हेतु है वे 
हेतु और फलके अनादित्वका प्रतिपादन केसे करते हैं? ॥ १४ ॥ 


हेतोधेमादेरादिः कारणं 
देहादिसंघातः फलं येषां 
चादिनास्‌ । तथादिः कारणं 
देतुथेमोधमोदिः फलस्थ च देहा- 
_ दिसंघातस्य । एवं हेतुफलयोरित- 
रेतरका्यकारणत्वेनादिमत्त्व 
ब्रुवद्धिरेवं हेतोः फलस्थ चाना- 
दित्वं कथं तेरुपवर्ण्यते ! 
विग्रतिषिद्धमित्यर्थः । न हि 
नित्यस्य कूटयस्यात्मनो हेतु- 
फलात्मता संभवति ॥ १४ ॥ 


जिन वादियोंके मतम हेतु अर्थात्‌ 
घर्मादिका आदि-कारण देहादि 
संघातरूप फल है तथा देहादि 
संघातरूप फलका आदि-कारण 
घर्माधमांदि हेतु है#-इस प्रकार 
हेतु और फलका एकदूसरेके 
काये-कारणरूपसे सकारणत्व बतलाने- 
वाळे उन छोगोंद्वारा हेतु और फलका 


अनादित्व किस प्रकार प्रतिपादन , 


किया जाता है ? अर्थात्‌ उनका यह 
कथन सर्वथा विरुद्ध है नित्य कूटस्थ 
आत्माकी हेतुफलात्मकता तो किसी 
प्रकार भी सम्भव नहीं है ॥ १४ ॥ 


SS बम 


कथं तेर्विरुद्वमम्युपगम्यत | 


वे किस प्रकार विरुद्ध मतको 


मानते हैं, सो बतलाया जाता है-- 


हेतोरादिः फलं येषामादिहँतुः फलस्य च । 
तथा जन्म भवेत्तेषां पुन्राजन्म पितुर्यथा ॥ १५ ॥ 


# अर्थात्‌ जो धर्मादिको रारीरादिकी प्रात्तिका कारण और रारीरको 
धर्मादि-सम्पादनका कारण मानते हैं । . 





| 
| 


| 
| 


पे 





५५ उनकी [मानी हुईं ] उत्पत्ति ऐसी 
७ दोना ॥ १५॥ 
हेतुजन्यादेच फलाद्वेतो-। 
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जिनके मतमें हेतुका कारण फळ है और फलका कारण हेतु है 


जेन्मास्युषगच्छतां तेषामीदृशो 
विरोध उक्तो भवति यथा 
पुत्राज्जन्म पितुः ॥ १५॥ 


है जेसे पुत्रसे पिताका जन्म 


हेतुसे उत्पन्न होनेबाळे फलसे 
ही हेतुका जन्म माननेवाले उन 
लोगोंके मतमें ऐसा ही विरोध कहा 
जाता है जेसे पुत्रसे पिताका जन्म 


बतलानेमें || १५ || 
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यथोक्तो विरोधो न युक्तो- 


यदि तुम ऐसा मानते हो कि 
उपर्युक्त विरोध मानना उचित 


5थ्युपगन्तुमिति चेन्मन्यसे-- | नहीं है तो-- 


संभवे 
युगपत्संभवे 


हेतुफळयोरेषितव्यः 


क्रसस्त्वया | 


यस्मादसंबन्धो विषाणवत्‌ ॥ १६ ॥ 


- तुम्हे हेतु. और फलकी उत्पत्तिमें क्रम खीकार करना चाहिये, 
क्योंकि उनके साथ-साथ उत्पन होनेमें तो [ दाये-बायें ] सींगोंके समान 
परस्पर [ कार्य-कारणरूप ] सम्बन्ध ही नहीं हो सकता ॥ १६॥ 


संभवे हेतुफलयोरुत्पत्तो क्रम 
एषितन्यस्त्वयान्वेष्टच्यो हेतुः 
पूर्वे पश्चात्फलं चेति । इतश्च 
युगपत्संभवे यस्ाद्वेतुफल्योः 
कार्यकारणत्वेनासंबन्धः, यथा 
युगपत्संभवतोः  सव्येतरगो- 
विषाणयोः ॥ १६॥ 


तुम्हें हेतु ओर फळकी उत्पत्तिमें 
क्रम अर्थात्‌ पहले हेतु होता है 
और फिर फल-इस प्रकार दोनोंका 
पोर्वापये खोजना चाहिये; क्योंकि 
जिस प्रकार गौके साथ-साथ उत्पन्न 
होनेवाळे दायें और बायें सींगोंका 
परस्पर सम्बन्ध नहीं होता उसी 


प्रकार साथ-साथ उत्पन्न होनेपर तो 


हेतु और फलका परस्पर कार्य-कारण- 
रूपसे सम्बन्ध ही नहीं होगा ॥१६॥ 


—— Pe 
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उनका किस प्रकार सम्बन्ध 


नहीं होगा ? सो बतळाते हैं-- 


फलाढुत्पयमानः सन्न ते हेतुः प्रसिध्यति । 
अप्रसिद्धः कथं हेतुः फलम्नुत्पादयिष्यति ॥ १७ ॥ 


तुम्हारे मतमें यदि हेतु फळसे उत्पन्न होता है तो वह [ हेतुरूपसे ] 
सिद्ध ही नहीं हो सकता; और असिद्ध हेतु फलको उत्पन्न केसे करेगा १ | १७] 


जन्यात्खतो5लब्धात्मकात्‌ 
फलादुत्पद्यमानः$ सञ्शश- 
विषाणादेरिवासतो न हेतुः 
प्रसिध्यति जन्म. न लभते । 


` अएव्धात्मकोऽग्रसिद्धः सञ्शश- 
विषाणांदिकस्पस्तव कथं फल- 


मुत्यादयिष्यति ? न हीतरेतरा- 


पेक्षसिद्योः शशविषाणकल्पयोःः 


कार्यकारणभावेन संबन्ध; 
क्रचिद्दष्ट; अन्यथा वेत्य- 
भिप्रायः ॥ १७॥ 





जन्य अर्थात्‌ जो स्वतः प्राप्त 
नहीं है उस इाशश्रङ्गके समान | 
असत्‌ फलसे उत्पन्न होनेवाला होने- 
पर तो हेतु ही सिद्ध नहीं होता 
अर्थात्‌ उसीका जन्म नहीं 'हो 
सकता । इस प्रकार शशश्चङ्गके 
समान जिसकी स्वतः उपलब्धि 
नहीं है वह अप्रसिद्ध हेतु तुम्हारे 
मतमें किस प्रकार फल उत्पन्न कर 
देगा ? एक-दूसरेकी अपेक्षासे सिद्ध 
होनेवाले तथा शशश्रङ्गके समान 
सर्वथा असत्‌ पदार्थोका कार्य-कारण- 
भावसे अथवा किसी और प्रकार 
कभी सम्बन्ध नहीं. देखा गया-यह 


इसका अभिप्राय है || १७॥ 





यदि हेतोः फलात्सिडिः फलसिद्धिश्च हेतुतः । 


कतरत्पू्वनिष्पन्नं 


यस्य सिद्दिरपेक्षया ॥ १८ ॥ 


[ तुम्हारे मतमें ] यदि फळसे हेतुकी सिद्धि होती है और हेतुसे 
फळ्की सिद्धि होती है तो उनमें पहले कौन हुआ ? जिसकी अपेक्षासे - 
कि दूसरेका आविर्भाव माना जाय ? ॥ १८ ॥ 
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असंबन्धतादोपेणापोदितेऽपि | हेतु और फलके कार्यकारण- 
हेतुफलयोः कार्यकारणभावे यदि | भावका असम्बन्धतादोषसे निरा- 
उ करण कर दिया जानेपर भी यदि 
हेतुफल्योरन्योन्यसिद्धिरम्युप- | तुम हेतु और फलकी एक-दूसरेसे 
गस्यत एव त्वया कृतरत्पूबे- | सिद्धि मानते ही हो तो इन हेतु 
निष्पन्न हेतुफल्योयंस्य पश्चाद्धा- और फलमेंसे क कौन हुआ-सो 
बिन पि ला लिप बतलाओ;जिसकी पूर्वसिद्धिकी अपेक्षा- 
| ८ से पीछे होनेवालेकी सिद्धि मानी 


ha 


पेक्षया तद्ब्रहीत्यथः || १८ ॥ । जाय £-यह इसका तात्पर्य है ॥१८॥ 
अथेतन् शक्यते वक्तुमिति | और यदि तुम ऐसा मानते हो 
कि यह नहीं बतलाया जा सकता 
मन्यसे- | तो क 
अशक्तिरपरिज्ञानं कमकोपोथ वा पुनः । | 
एवं हि सर्वथा बुद्धेरजातिः परिदीपिता ॥ १& ॥ 
यह अशक्ति ( असामर्थ्य ) अज्ञान है, अथवा फिर तो इससे उपर्युक्त 
क्रमका भी विपर्यय हो जाता है [ क्योंकि इनके पूर्वापरत्वका ज्ञान न होनेसे 
इनमें जो पूर्ववर्ती है वह कारण है और पीछे होनेवाला कार्य है ऐसा 
.कोई नियम भी नहीं रह सकता] । इस प्रकार उन बुद्धिमानोने सर्वथा 
अजातिको ही प्रकाशित किया है || १९॥ 
सेयमशक्तिरपरिज्ञानं तत्त्वा- | यह अशक्ति [ तुम्हारा ] अपरि- 
विवेको मृतेत्यथ; । अथ वा | शन तत्त्वका अविवेक अर्थात्‌ 


1,  . = ।मूढ्ता ही है। अथवा तुमने जो 
योऽयं त्वयोक्तः क्रमो हेतोः एकःदूसरेका पब गे म 


फलस्य- सिद्धिः 29 हेतोः | बतछाया है कि हेतुसे फलकी सिद्धि 
सिद्धिरितीतरेतरानन्तयलक्षण- | होती है और फल्से हेतुकी, उसका 
खस्थ कोपो विपर्यासोऽन्यथाभावः ' कोप~ विपर्यास अर्थात्‌ अन्यथाभाव 








पक्षदोषं 


. झाश्नित्यच्छलमिदं 
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स्यादित्यभिप्रायः । एवं हेतु- | हो जायगा-ऐसा इसका अभिप्राय है। 


कार्यकारणभावानुप- 
७ 
सवस्याहुत्पत्ति १ 
प्रकाशितान्योन्य- 
बुवद्धिवोदिभिवेद्धेः 
पण्डितिरित्यथें) ॥ १९॥ 


ननु हेतुफलयोः कार्यकारण- 


फल्यो; 
पत्तेरजातिः 
परिदीपिता 


भाव इत्यखाभिरुक्त शब्दमात्र- 
त्वयोक्त 
पुत्राजन्म पितुयेथा, विषाण- 


 बच्चासंबन्ध इत्यादि । न 


्यसाभिरसिद्वाद्वेतोः फलसिद्धि- 
रसिद्धाद्वा फलाद्वेतुसिद्धिरभ्युप- 
गता । कि तहि? बीजाङ्कुर 
वत्कार्यकारणभावोऽम्युपगम्यत 


इति । 
अत्रोच्यते 


इस प्रकार हेतु ओर फलका कार्य- 
कारणभाव असम्भव होनेके कारण 
एक-दूसरेके पक्षका दोष बतळाने- 
वाळे प्रतिपक्षी बुद्विमानों अर्थात्‌ 
पण्डितोंने सबकी अजाति--अनुत्पत्ति 
ही प्रकाशित की है ॥ १९ ॥ 


पूर्व ०--हमने जो कहा कि हेतु 
और फलका परस्पर काये-कारणभाव 
है, सो तुमने हमारे शब्दमात्रको 
पकड़कर छलपूवक ऐसा कह दिया 
कि “जैसे पुत्रसे पिताका जन्म होना 
है? ५ दायें-बायें ] सींगोंके समान 
[ उनका परस्पर ] सम्बन्ध ही नहीं 
हो सकता? इत्यादि । हमने असिद्ध 
हेतुसे फलकी सिद्धि अथवा असिद्ध 


फठसे हेतुंकी सिद्धि कभी नहीं . 


मानी । तो फिर क्या माना है! 
हम तो बीज और अङ्करके. समान 


केवल उनका कारय-कारणमाव 


मानते हैं । 
[सिद्वान्ती-इसपर 
कहना है कि 


हमें यह 


बीजाङ्राख्यो -दष्टान्तः सदा साध्यसमो हि सः । 
न हि साध्यसमो हेतुः सिद्धो साध्यस्य युज्यते ॥२ ०॥ 


बीजाङ्कर नामका जो दृष्टान्त है वह तो सदा साध्यके ही समान 
है । और जो हेतु साध्यके ही संदृश होता है वह साध्यकी सिद्धिम 


उपयोगी नहीं होता ॥ २० ॥ 
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बीजाङ्कुराख्यो दृष्टान्तो थः 
बीजाडुरदृष्टान्तस्थ वा 
साध्यसमत्वम्‌ 
नशु प्रत्यक्षः 
कार्यकारणभावो बीजाङ्कुरः 
योरनादि ? न, पूर्वस्य पूर्वस्या 
परवदादिसत्त्वाभ्युपगमात्‌ । 
यथेदानीमुत्पन्नो5परोञ्छुरो बीजा- 
दादिमान्बीजं चापरमन्यसाद- 
कुरादिति क्रमेणोत्पन्नत्वा- 
दादिमत्‌ । एवं पूर्वः पूर्वोञ्छुरो 
बीजं च पूर्वे पूेमादिमदेवेति 
प्रत्येकं सवस्य बीजाडूरजात- 
स्यादिमत्त्वात्कस्यचिदप्यनादि- 
त्वानुपर्पात्तः | एवं हेतुफलानाम्‌। 
अथ बीजाङ्करसन्ततेरनादि- 
मत्त्वमिति चेत्‌ ? न, 
एकत्वाचुपपत्तेः । न 
हि बीजाङ्करव्यति 


रेकेण बीजाइरसन्ततिनामेका- 
भ्युपगम्यते. हेतुफलसन्ततिर्वा 
तदनादित्ववादिभिः । तसात्परत्त 


अलातशान्तिप्रकरण | २०५ 
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वीजाडुर नामका जी दृष्टान्त है 
वह तो साध्यके ही समान हे-ऐसा 
मेरा अभिप्राय हे | यदि कहो कि 
बीज और अङ्करका कार्य-कारणभाव 
तो प्रत्यक्ष ही अनादि :है, तो ऐसी 
बात नहीं है क्योंकि उनमेंसे पूर्व- 
पूर्व [अडूर और फल] को परवर्तियों- 
के समान आदिमान्‌ माना गया 
है । जिस प्रकार इस समय बीजसे 
उत्पन्न हुआ दूसरा अङ्कर आदिमान्‌ 
है उसी प्रकार क्रमश; दूसरे अङ्करसे 
उत्पन्न इभा दूसरा बीज भी आदिमान्‌ 
है । इस प्रकार पूर्व-पूवे अङ्कर और 
पूव-पूवे बीज: आदिमान्‌ ही है | 
अतः सम्पूर्णं बीजाङ्करवर्गका प्रत्येक 
बीज और अङ्कर आदिमान्‌ होनेके 
कारण किसीका भी अनाठि होना 
असम्भव है | यही न्याय हेतु और 
फलके विषयमें भी समझना चाहिये । 


यदि कहो कि बीजाङ्करपरम्परा 
तो अनादि हो ही . सकती है; तो 
ऐसा कहना ठीक नहीं; क्योंकि 
उसका एकत्व नहीं माना गया । 
हेतु-फलका अनादित्व प्रतिपादन 
करनेवालोंने बीज और अङ्करसे 
भिन्न बीजाङ्करपरम्पा अथवा हेतु 
फल्परम्पा नामका कोई एक 
स्वतन्त्र पदार्थं नहीं माना । अत 


२०६ माण्डूक्योपनिषद्‌ [| गौ० का? 
हेतोः फलस्य चानादि! कथं | “वे लोग हेतु और फलका अनादित्व 
किस प्रकार प्रतिपादन करते हैं? 
यह कथन बहुत ठीक है । इसके सिवा 
दप्यनुपपत्तेनेच्छलमित्यभिग्रायः। | अनुपपत्ति होनेके कारण भी हमारा 
कथन छल नहीं है-_ऐसा इसका 
र तात्पय है । अभिप्राय यह है कि 
साध्यसिद्धो सिद्धिनिमित्तं | छोकमें प्रमाणकुशल पुरुषांद्वारा 
Re साध्यकी सिद्धिके लिये साध्यके ही 
युज्यते प्रमाणङुशलेरत्यथेः । सद्दश हेतुका प्रयोग नहीं किया 
हेतुरिति रषटान्तोऽत्राभिप्रेतः, | जाता | यहाँ 'हेतुः शब्दका अभिप्राय 
गमकत्वात्‌ । प्रकृतो हि स्म दृष्टान्त है, क्योंकि वह उसीका 
| ज्ञापक है; यहाँ दृष्टान्तका ही प्रकरण 
न हेतुरिति ॥ २० ॥ | भी हे- हेतुका नहीं ॥ २० || 
! टकर कळ 
अजातवाद-निरूपण 
कथं बुद्धेरजातिः परिदीपिते- | पण्डितोंने अजातिको ही किस 
म प्रकार प्रकाशित किया है ? इसपर 
त्याह--- कहते हैँ-- 
पूवोपरापरिज्ञानमजातेः परिदीपकस्‌ । 
जायमानाडि वे . धमोत्कथं पूर्व न गृह्यते ॥ २१ ॥ 
[ हेतु और फलके ] पोर्वापर्यका जो अज्ञान है वह अनुप्पत्तिका 
ही प्रकाशक है, क्योंकि यदि कार्य [ सचमुच ] उत्पन्न हुआ होता तो 
उसका कारण क्यों न ग्रहण किया जाता ॥ २१ ॥ 
यदेतद्वेतुफलयोः पूर्वापरापरि-] यह जो हेतु और फलके पोर्वा- 
बन तंयैतदजाते पर्यका अज्ञान है वह अजातिका ही 
शान त्वेतदजातेः परिदीपकम- परिदीपक अर्थात्‌ ज्ञापक है | यदि 


वबोधकमित्यर्थः । जायमानो हि | कार्य उत्पन्न होता ग्रहण किया 


खे ७ 
तरुपवण्येंत इति । तथा चान्य- 


न च लोके साध्यसमो हेतुः 
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चेद्धर्मा गृह्यते, कथं तस्ात्पूर्व 
कारणं न गृह्यते । अवश्यं हि 
जायमानस्य ग्रहीत्रा तञ्जनकं 
ग्रहीतव्यम्‌ । जन्यजनकयोः 
संबन्धस्यानपेतत्वात्‌ । तस्राद- 


जातिपरिदीपकं तदित्यर्थः ॥२१॥ 


जाता है तो उससे पूर्ववर्ती कारण 
क्यों नहीं ग्रहण किया जाता ! 
उत्पन्न होनेवाळी वस्तुको ग्रहण 
करनेवाले पुरुषद्वारा उसकी उत्पत्ति- 
का कारण भी अब्श्य ही ग्रहण 
किया जाना चाहिये; क्योंकि जन्य 
और जनक पदार्थोका सम्बन्ध 
अनिवार्य है । इसलिये तात्पर्य यह 
है कि यह अजातिका ही प्रकाशक 
है ॥२१॥ 





सदसदादिवादोंकी अनुपपत्ति 


इतश्च न जायते किंचित्‌, 
यज्जायमानं वस्तु 





इसलिये भी कोई वस्तु उत्पन्न नहीं 
होती, क्योंकि उत्पन्न होनेवाळी वस्तु- 


खतो था परतो वापि न किचिद्वस्ठु जायते । 
 सदसत्सदसद्वापि न किचिहस्तु जायते ॥ २२॥ 
स्वतः अथवा परतः [ किसी मी प्रकार ] कोई वस्तु उत्पन नहीं 
होती; क्योंकि सत्‌, असत्‌ अथवा सदसत्‌ ऐसी कोई भी वस्तु उत्पन्न 


नहीं होती ॥ २२॥ 
खतः परत उभयतो वा 


सदसत्सदसट्टा न जायते न 
तस्य केनचिदपि प्रकारेण जन्म 
संभवति । न तावत्खयमेवापरि- 
निष्पन्नात्खतः खरूपात्खयमेव 
जायते यथा घटस्तसादेव घटात्‌। 


नापि परतोऽन्यसादन्यो यथा | 


अपनेसे, दूसरेसे अथवा दोनोंहीसे 
सत्‌, असत्‌ अथवा सदसद्रूपसे 
उत्पन्न नहीं होती--किसी मी प्रकार 
उसका जन्म होना सम्भव नहीं है ! 
जिस प्रकार घडा उसी घड़ेसे उत्पन्न 
नहीं हो सकता उसी प्रकार कोई 
भी वस्तु स्वयं अपने अपरिनिष्पक्न 
(पूर्णतया तैयार न हुए रर स्वरूपसे 
स्वतः ही उत्पन्न नहीं हो सकती | 
और न किसी अन्यसे ही अन्यकी 
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घरात्पटः पटात्पटान्तरम्‌ । तथा 


नोभयतः, विरोधात्‌; यथा 


घटपटाभ्यां घटः पटो वा 


न जायते । 

ननु मृदो घटो जायते पितुश्च 
पुत्रः । सत्यम्‌, अस्ति जायत 
इति प्रत्यय: शब्द मूढानाम्‌ । 
तावेव शब्दभ्रत्ययो विवेकिभिः 
परीक्ष्येते किं सत्यमेव ताबुत 
मृषेति । यावता परीक्ष्यमाणे 
शब्दग्रत्ययविषयं वस्तु ` घट- 
पुत्रादिलक्षणं शब्दमात्रमेव तत्‌ । 
“बाचारम्भणम्‌? ( छा० उ० 
६।१।४ ) इति श्रुतेः । 


सच्चेन्न जायते सच्चान्मृत्तित्रा-' 


माण्डक्योपनिषद्‌ 


«दर्शक 


[ गो० का० 


उत्पत्ति हो सकती है; जेसे घटसे 
पटकी अथवा पटसे पटान्तरकी | 
तथा इसी तरह, विरोध होनेके कारण 
दोनोंसे भी किसीकी उत्पत्ति नहीं 
हो सकती; जिस प्रकार कि घट 
और पट दोनोंसे घट या पट कोई 
उत्पन्न नहीं हो सकता । 

यदि कहो कि मिट्टीसे घड़ा 
उत्पन्न होता है और पितासे पुत्रका 
जन्म होता है तो, ठीक है, परन्तु 
(उत्पन्न होता है? ऐसा शब्द ओर 
उसकी प्रतीति मूर्खांको ही हुआ 
करती है | विवेकी लोग तो उन 
शब्द और प्रतीतिकी-वे सत्य हैं 
अथवा मिथ्या-इस प्रकार परीक्षा 
किया करते हैँ । किन्तु परीक्षा की 
जानेपर तो शब्द और उसकी 
प्रतीतिको विषयभूत घट अथवा 
पुत्रादिरूप वस्तु केवल इाब्द्रमात्र ही 
है; जेसा कि “वाचारम्भणम्‌? 
इत्यादि श्रुतिसे प्रमाणित होता है । 


यदि वस्तु सत्‌ ( विद्यमान ) 
है तो मृत्तिका और पिता आदिके 


दिवत्‌ । यद्यसत्तथापि न जायते- | छान सव होनेके कारण ही उत्पन्न 


नहीं हो सकती । यदि असत्‌ है, 
तो भी झराश्रङ्गादिके समान असत्‌ 


5सत्त्वादेव शशविषाणादिवत्‌ । | होनेके कारण ही उत्पन नहीं हो 


सकती । और यदि सदसत्‌ है तो 
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अथ सदसत्तथापि न जायते 
विरुद्धस्यैकस्यासंभवात्‌ । अतो 
न किंचिद्ठस्तु जायत इति सिद्धस्‌ । 

येषां पुनजेनिरेव जायत 
इति क्रियाकारकफलेकत्वम्‌ 
अभ्युपगम्यते क्षणिकत्वं 
च वस्तुनः, ते दूरत एव 
न्यायापेताः । इदमित्थमित्यव- 


थारणक्षणान्तरानवस्थानाद्नचु- 


भी उत्पन्न नहीं हो सकती; क्योंकि 
एक ही वस्तु विरुद्ध स्वभाववाली 
होनी असम्भव है । अतः यही 


सिद्ध हुआ कि कोई भी वस्तु उत्पन्न 


नहीं होती । ` 

इसके विपरीत जिन ( बौद्धो ) के 
मतमें जन्मक्रियाका ही जन्म होता 
है-इस प्रकार जो क्रिया, कारक और 
फलकी एकता तथा वस्तुका क्षणिकत्व 
स्वीकार करते हैं वे तो बिल्कुल ही 
युक्तिशून्य हैं क्योंकि 'यह ऐसा है? 
इस प्रकार निश्चय करनेके क्षणसे 
दूसरे ही क्षणमें स्थिति न रहनेके 
कारण [ पदार्थका अनुभव नहीं 
हो सकता ]; और बिना अनुभव 
हुए पदार्थकी स्मृति होना असम्भव 


भूतस्य स्मृत्यनुपपत्तेश्च ॥ २२ ॥ | है ॥ २२ ॥ 
-—- Ee ' 
हेतु-फलका अनादित्व उनकी अचुत्पत्तिका सूचक हे 


किं च हेतुफल्योरनादित्वम- 
भ्युपगच्छता त्वया बढाद्वेतुफल- 
योरजन्मेवास्युपगतं 
तत्कथम्‌ ! 


यही नहीं, हेतु ओर फलका 
अनादित्व स्वीकार करनेवाले तुम्हारे ` 
द्वारा तो बळात्कारसे हेतु ओर फलकी 


स्थात्‌ । | अनुत्पत्ति ही खीकार कर ली गयी है। 


सो किस प्रकार £-- 


हेतुन जायतेऽनादेः फलं चापि स्वभावतः । 
आदिन विद्यते यस्य तस्य ह्यादिने विद्यते ॥ २३ ॥ 


अनादि फढसे कोई हेतु उत्पन्न नहीं हो सकता और इसी प्रकार 
खभावसे ही [ अनादि हेतुसे | फलकी भी उत्पत्ति नहीं हो सकती, | 


मा० उ० १४-- 
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क्योंकि जिस वस्तुका कोई आदि (कारण ) नहीं होता उसका आदि 


( जन्म ) भी नहीं होता ॥ २३ ॥ 


अनादेरादिरहितात्फलाड्वेतुने ' 


अनादि अर्थात्‌ आदिरहित फल- 


`| से हेतु उत्पन्न नहीं होता | जिसकी 


जायते । न हनुत्यन्नादनादेः 
फलाद्वेतोजन्मेष्यते त्वया । फलं 
चादिरहितादनादेह तोरजात्स्व- 
. भावत एव निनिमित्तं जायत 
इति नास्युपगम्यते | - 
तस्पादनादित्वमभ्युपगच्छता 
` त्वया हेतुफल्योरजन्मेवाम्युप- 
गम्यते । यसादादिः कारणं न 
विद्यते यस्य लोके तस्य झादिः 


पूर्वोक्ता जातिने विद्यते | कारण- | 


वत एव ह्यादिरम्युपगम्यते 
नाकारणवतः ॥ २३ ॥ 


कभी उत्पत्ति नहीं हुई ऐसे अनादि 
फलसे तो तुम हेतुका जन्म मानते 
ही नहीं हो; और न ऐसा ही 
मानते हो कि अनादि---आदिरहित 
अर्थात्‌ अजन्मा हेतुसे बिना किसी 
निमित्तके खभावतः ही फलकी 
उत्पत्ति हो जाती है । 

अत; हेतु ओर फलका अनादित्व 
माननेवाले तुम्हारे द्वारा उनकी 
अनुत्पत्ति ही खीकार कर ली जाती 
है, क्योंकि लोकमें जिस वस्तुका 
आदिकारण नहीं होता उसका 
आदि अर्थात्‌ पूर्वोक्त जन्म भी नहीं 
होता । जिसका कोई कारण होता है 
उसीकाः जन्म भी माना जाता है; 


कारणरहित पदार्थका नहीं ॥२३॥ 


गी डक 
बाह्यार्थवाद-निरूपण 


उक्तस्यैवार्थस्य ₹दीकरण- 
चिकीषया पुनराक्षिपति- 


पूर्वोक्त अर्थको ही पुष्ट करनेकी | 
इच्छासे फिर दोष प्रदर्शित करते हैं-- 


. ग्रज्ञप्ते' सनिमित्तत्वमन्यया हुयनादातः । 


' संऊुशस्योपलब्धेश्व परतन्त्रास्तिता 


मता ॥ २४॥ 


_ ग्रक्ञत्ति ( शब्दस्पर्शादिं ज्ञान ) को सनिमित्त ( बाह्यविषययुक्त ) 
मानना चाहिये; नहीं तो [ शब्दस्पर्शादि ] द्वैतका नाश हो जायगा । 
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इसके सिवा [ अभ्निदाह आदि ] छेशकी उपलब्धिसे भी अन्य मता- 
वलम्बियांके शाख्नद्वारा प्रतिपादित द्वेतकी सत्ता मानी गयी है || २४.॥ 


परज्ञानं ग्रज्ञसिः शब्दादि- 
प्रती तिस्तस्याः सनिमित्तत्वम्‌; 
निमित्तं कारणं विषय इत्ये- 
तत्सनि मित्तत्वं सविषयत्वं 
खात्मव्यतिरिक्तविषयतेत्येतत्‌ 
प्रतिजानीमहे । न हि निविपया 
प्रज्ञत्तिः शब्दादिग्रतीतिः स्यात्‌, 
तस्याः सनिमित्तत्वात्‌ । अन्यथा 
निविषयत्वे शब्दस्पशनीलपीत- 


लोहितादिग्रत्ययवैचित्र्यस्य द्यस्य 


नाशतो नाशोऽभावः प्रसज्येते- 
त्यर्थः । न च प्रत्ययचेचित्र्यस्य 


' इयस्थाभावो5स्ति प्रत्यक्षत्वात्‌ । 


अतः प्रत्ययवेचित्रयस्थ इयस्य 
दर्शनात, परेषां तन्त्रं परतन्त्र- 
मित्यन्यशाख्रम्‌, तस्य परतन्त्रस्य 
परतन्त्राश्रयस्य बाह्यार्थस्य ज्ञान- 


न हिं प्रज्ञपेः प्रकाशमात्रस्व- 


प्रज्ञान अर्थात्‌ शन्दादि-प्रतीति- 
का नाम ग्रज्ञत्ति है। वह सनिमित्त 
है | निमित्त-कारंण अर्थात्‌ विषयको 
कहते हैं; अतः सनिमित्त--सविषय 
यानी अपनेसे अतिरिक्त विषयके 
सहित है-ऐसी हम [ उसके विषय- 
में] प्रतिज्ञा करते हैं । [ अर्थात्‌ 
हमारा कथन है कि ] प्रज्ञप्ति यानी 
राब्दादि-प्रतीति निर्विषया नहीं हो 
सकती, क्योंकि वह सनिमित्ता है । 
अन्यथा उसे निर्विषय माननेपर तो 
शब्द, स्पर एवं नीळ, पीत और 
लोहित आदि प्रतीतिकी विचित्रता- 
रूप द्वेतका नाश हो जायगा 
अर्थात्‌ उसके नाश यानी अभावका 
प्रसंग उपस्थित हो जायगा और 
रत्यक्ष-सिद्ध होनेके कारण प्रत्यय 
वेचित्र्रूप द्वैतका अमाव है नहीं | 
अतः पम्रत्ययवेचित्रयरूप. द्वेतकी 
उपलब्धिसे, परतन्त्र यानी दूसरोंके 
शास्र; उन परकीय तन्त्रांका 
अर्थात्‌ परकीय तन्त्रॉके आश्रित जो 
्रज्ञानके अतिरिक्त अन्य बाह्य पदार्थ 
हैं उनका अस्तित्व भी खीकार : 


ई व्यतिरिक्तस्यास्तिता मताभिम्नेता। | किया गया है । 


केवल प्रकाशमात्रखरूपा प्रज्ञप्ति- 


रूपायां नीलपीतादिबाद्यालम्बन- | की यह बिचित्रता नीळ-पीतादि 
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वेचित्र्यमन्तरेण खभावभेदेनेव 
वैचित्र्यं संभवति । स्फटिकस्येष 
७ ॥ 


नीलाद्युपाध्याश्रयैविना वैचित्र्य 


न घटत इत्यभिप्रायः । 
इतश्च परतन्त्राश्रयस्य वाह्यार्थ- 


स्य ज्ञानव्यतिरिक्तस्यास्तिता । 
संझेशनं संङ्लेशो दुःखमित्यर्थः । 
उपलभ्यते ह्यम्निदाहादिनिमित्तं 
दुःखम्‌। यद्यगन्यादिबाह्यं दाहादि- 
निमित्तं विज्ञानच्यतिरिक्तं न 
स्यात्ततो दाहादिदूःखं नोप- 
लभ्येत । उपलम्यते तु । अतस्तेन 


[ गो० का० 


Pt, 2७७, न्याय MR, >, N,N, 


बाह्य आछम्बनोंकी विचित्रताके 
सिवा केवळ खभावभेदसे ही होनी 
सम्भव नहीं है । तात्पर्य यह है 
किं स्फठिकके समान, नीळ-पीतादि 
उपाधियोंको आश्रय किये बिना, 


यह विचित्रता नहीं हो सकती | 


इसके सिवा इसलिये भी दूसरों- 
के शाख्रोंके आश्रित ज्ञानव्यतिरिक्त 
बाह्य पदार्थोका अस्तित्व खीकार 
किया गया है कि अग्निदाहादि- 
के कारणसे होनेवाला संछेश यानी 
दुःख उपलब्ध होता है । संष्लेशका 
अर्थ संक्लेशन अर्थात्‌ दुःख है । यदि 
विज्ञाससे अतिरिक्त दाहादिका 
निमित्तभूत अग्नि आदि कोई बाह्य 
पदार्थ न होता तो दाहादिजनित 
दुःख उपलब्ध नहीं होना चाहिये 
था । किन्तु उपलब्ध होता ही है; 
इससे हम मानते हैं कि बाह्य पदार्थ 


मन्यामहे$स्ति बाह्यो$्थे इति । | अवश्य है | अभिप्राय यह है कि 
| संक्लेशों यक्तः, | रेत विज्ञानमात्रमे केश होना 
न हि विज्ञानमात्रे संक्लेशो युक्तः, न मी ही 2 त अन्न 
अन्यत्रादर्शनादित्यभिग्राय; ।२४। | ऐसा नहीं देखा गया ॥ २४ ॥ 
| PITS — 
विज्ञानवादिकतृक वाह्यार्थवादानिषेध 


इस विषयमें हमारा कथन है कि-- 


` प्रज्ञप्तेः सनिमित्तत्वमिष्यते युक्तिदर्शनात्‌ । 
' निमित्तस्यानिमित्तत्वमिष्यते भूतदर्शनात्‌ ॥ २५॥ 


क 
ga a ee >>...“ es ans ins as ne ५०४” - 
le hh hw ड्या 


| 
1 
१ 
} 
| 
१ 








शां० भा० ] 


अल्लातशान्तिप्रकरण 


२१३ 


क el i i eon ioe wii ie जय, य RD च्या, 


पूर्वोक्त युक्तिके अनुसार तुम ग्रज्ञप्तिका सबिषयत्व खीकार करते 
हो । परन्तु तत्त्वदृष्टिसे हम उस विषयका अविषयत्व मानते हैं || २७ ॥ 


बाढमेवं प्रज्ञसेः सनिमित्तत्वं 
इयसंक्लेशोपलब्धियुक्तिदशेना- 
दिष्यते त्वया. । खिरीभव 
तावत्त्वं युक्तिदशेनं वस्तुनस्तथा- 
त्वास्युपगमे कारणमित्यत्र । 
ब्रृहि किं तत इति । 


उच्यते । निमित्तस्य प्रक्ष- 
प्त्यारम्बनाभिमतस्य॒ घटादेर- 
निमित्तत्वमनालम्बनत्वं वेचित्या- 
हेतुत्वमिष्यतेऽसामिः । कथम्‌ ? 
भूतदर्शनात्परमार्थदर्शनादित्ये- 
तत्‌ । न हि घटो यथाभूतसृदूप- 
दर्शने सति तद्व्यतिरेकेणास्ति, 
यथाश्चान्महिषः पटो वा तन्तुः 
व्यतिरेकेण, तन्तवश्रांशव्यति- 
रेकेणेत्वेवमुत्तरोचरभूतदशन आ 
शब्दप्रत्ययनिरोधान्नेव निमित्त- 
मुपलभामह इत्वर्थः । 


ठीक है, इस प्रकार दुःखमय 
दवैतकी उपलब्धिरूप युक्तिके अनुसार 
तुम प्रज्ञप्तिका सविषयत्व स्वीकार 
करते हो; परन्तु 'युक्तिदर्शन वस्तुकी 
यथार्थताके ज्ञानमें कारण है!--अपने 
इस सिद्धान्तमें तुम स्थिर हो जाओ । 

बाह्यार्थवादी-कहिये, उससे क्या 
आपत्ति होती है ! 

विज्ञानवादी-इमारा कथन है 
कि प्रन्ञप्तिके आश्रयरूपसे स्वीकार 
किये हुए घटादि विषयका हम 
अविषयत्व-प्रतीतिका अनाश्रयत्व 
अर्थात्‌ विचित्रताका अहेतुत्व मानते 
हैं । केसे मानते हैं ? भूतदष्टिसे 
अर्थात्‌ परमार्थदृष्टिसे । जिस प्रकार 
अश्वसे महिष पथक्‌ है, उस प्रकार 
मृत्तिकाके यथार्थ स्वरूपका ज्ञान - 
होनेपर, घट उससे पृथक्‌ सिद्ध नहीं 
होता । इसी प्रकार तन्तुसे पृथक्‌ 
पट ओर अंझुसे प्रथक्‌ तन्तु भी 
सिद्ध नहीं होते । तात्पर्य यह है 
कि इसी तरह उत्तरोत्तर यथार्थ 
तत्को देखते-देखते शब्द-प्रतीतिका 
निरोध हो जानेपर हम कोई भी 
विषय नहीं देखते । 
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_ अथ -वासूतद्शनाद्वाह्यार्थ- 
स्यानिमित्तत्वमिष्यते, ` रज्ज्वा- 
दाविव सपादिरित्यर्थः । भ्रान्ति- 
दर्शनविषयत्वाच निमित्तस्या- 


निमित्तत्वं भवेत्‌ । तदभावे- 


. ऽभावात्‌ न हि सुपुप्तसमाहित- 


युक्तानां भ्रान्तिदर्शनामाव 
आत्मव्यतिरिक्तो बाह्योऽर्थ 
उपलभ्यते । न हुन्मत्तावगरत 
वस्त्वनुन्मत्तेरपि तथाभूतं गम्यते। 
एतेन इयदर्शनं संक्लेशोपलब्धिथ 
प्रत्युक्ता ॥२५॥ 


अथवा [ यों समझो कि ] जिस 


| प्रकार रज्जु आदिमें आरोपित सर्पादि 


वस्तुत: प्रतीतिके आलम्बन नहीं है 
उसी प्रकार अभूतदर्शनके कारण 
हम बाह्यार्थोको प्रतीतिका आळभ्बन 
नहीं मानते | श्रान्तिदष्टिके विषय 
होनेके कारण इन निमित्तोंका 


अनिमित्तत्व है, क्योंकि उसका अभाव | 


होनेपर इनकी भी उपलब्धि नहीं 
होती । सोये हुए, समाधिस्थ और 
मुक्त पुरुषोंको, उनकी भ्रान्तिदृष्टिका 
अभाव हो जानेपर, आत्मासे अतिरिक्त 
किसी बाह्य पदार्थकी उपलब्धि नहीं 
होती । उन्मत्त पुरुषको दिखायी 
देनेवाढी वस्तु उन्मादशून्य मनुष्यको 
भी यथार्थ नहीं जान पड़ती | इस 
कथनसे द्वेतदर्शन और छेशकी 
उपलब्धि दोनोंहीका निराकरण 
किया गया है ॥ २५॥ 


cs 


यसान्नास्ति बाह्यं निमित्तमतः 


क्योंकि वाह्य विषय है ही नहीं, 


इसंलिये-- 


चित्तं न संस्पृशत्यर्थ नाथाभासं तथेव च॒ । 


अभूतो हि यतश्चार्थो नाथभासस्ततः पृथक ॥ २६ ॥ 


चित्त किसी पदार्थका स्पर्श नहीं करता और -इसी प्रकार न किसी 
अर्थामासका ही ग्रहण करता है | क्योंकि पदार्थ है ही नहीं इसलिये 
पदार्थामास भी उस चित्तसे पृथक्‌ नहीं है ॥ २६ | 
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चित्तं न स्पशत्यर्थं बाह्या-। चित्त, चित्त होनेके कारण ही 
a पास खप्नचित्तके समान, बाह्य आलम्बन- 
लम्बनविषयम्‌, नाप्य काति त स्तर 
चित्तत्वात्स्वञ्ञचित्तवत्‌ | अभूतो नहीं करता और न अर्थाभासको ही 
के जार पदेव ग्रहण करता है, क्योंकि उपर्युक्त 
हि जागरितेऽपि खप्ना हेतुसे ही समगत पदार्थोके समान 
जागरित अवस्थामें भी शब्दादि बाह्म 
पदार्थ हैं नहीं, और न चित्तसे 
तवाच । नाप्यथोभासश्रि- | पृथक्‌ अर्थामास ही है। घटादि 
पदार्थोके समान चित्त ही भासता 
है, जैसा कि वह खप्नमे भासा 
वद्चभासते यथा खग्ने || २६॥ | करता है ॥ २६ ॥ 
नलु विपर्यासस्तद्मसति , घटादिके न होनेपर भी चित्तको 
घटादिकी प्रतीति होना-यह तो 
घटादौ घटाद्याभासता चित्तस्य । | विपरीत ज्ञान है | ऐसी अवस्थामें 
अविपरीत ( सम्यक्‌) ज्ञान कब 
होगा ? यह बतलाना चाहिये । 
ुक्तव्य इति । अत्रोच्यते |इसपर कहते है 
निमित्तं न सदा चित्तं संस्पशत्यध्वसु त्रिषु । 
अनिमित्तो विपयीसः कथं तस्य भविष्यति ॥ २७॥ 


[ भूत, भविष्यत्‌ और वर्तमान] तीनों अवस्थाओमे चित्त कमी 
किसी विषयको स्पर्श नहीं करता । फिर उसे बिना निमित्तके ही विपरीत 
ज्ञान कैसे हो सकता है ? ॥ २७॥ 

निमित्तं बिषयमतीतानागत-, अतीत, अनागत और वतमान 


वर्वमानाध्वसु त्रिष्वपि सदा | इन तीनों ही अबस्याओमें चित्त कमी 
वित्तं न स्पृशेदेव हि । यदि हि| निमित्त यानी बिषयको स्पर्श नही. 


बाह्य! शब्दाद्यर्था यत उक्तहेतु- 


त्तात्पृथक्चित्तमेव हि घटाबथे- 


तथा च सत्यविषयोसः क्कचि- 
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कचित्‌ संस्पृशेत्‌ सोऽविपर्यासः | करता । यदि वह कमी उसे स्पर्श 
करता तो “वह अविपर्यास अर्थात्‌ 
परमार्थ है? ऐसा माना जाता । अत: 
सति घटे घटाद्याभासता विपर्यासः | उसकी अपेक्षासे ही घटके न होनेपर 
सि भी घटका ' प्रतीत होना विपर्यास 
सान्न तु तदस्ति कदाचिदपि कहलाता । किन्तु चित्तका पदार्थके 
चित्तस्याथसंस्पशेनम्‌ । तस्माद- | साथ कमी स्पर्श है ही नहीं | अतः 

१ बिना निमित्तके ही उस चित्तको 
निमित्तो विपर्यासः कथं तस्य |... हा उस चततका 

रति विपरीत ज्ञान केसे हो सकता है ? 
चित्तस्य भविष्यति न कर्थचिद्वि- तात्पर्य यह है कि उसे किसी प्रकार 
पर्यासोऽसतीत्यभिम्रायः । अयमेव | विपरीत ज्ञान है ही नहीं । चित्तका 


यही खभाव हैकि घटादि निमित्तके 
हि खभावश्रित्तरस यदुतासति न होनेपर भी उनकी प्रतीति होती 


निमित्ते घटादो तद्ददवभासनम्‌२७| रहे ॥ २७॥ 
SABI 
विज्ञानवादका खण्डन 
ज्ञसेः सनिमित्तत्वभित्याद्ये- र ह इस 
तदत दिनों ( पञ्चीसवे ) छोकसे लेकर यहाँतक 
विना बोद्धख आचार्यने विज्ञानवादी बौद्धके 
वचन बाह्याथवादिपक्षप्रतिषेथ- | बाह्यार्थवादीके पक्षका प्रतिषेध करने- 


परमाचार्गेणानुमोदितम्‌ । तदेव | वाळे वचनका अनुमोदन किया । अब 


त तिर उसीको हेतु बनाकर उसीके पक्षका 
ए कत्वा तप्पक्षमातषधाय ग्रतिषेध करनेके लिये इस प्रकार 


तदिद्शुच्यते -- कहा जाता है. 
तस्मान्न जायते चित्तं चित्तदृ्यं न जायते । 
तस्य पइयन्ति ये जाति खे बै पश्यन्तिते पद्म्‌ ॥ २८ ॥ 
इसलिये चित्त भी उत्पन्न नहीं होता और न चित्तका दृश्य ही 
उत्पन्न होता है । जो लोग उसका जन्म देखते हैं ने निश्चय ही आकाशे 
[ पक्षी आदिके ] चरण ( चरण-चिह् ) देखते हैं ॥ २८॥ 


परमार्थ इति । अतस्तदपेक्षया- 


| 
| 
| 
| 
| 
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यसादसत्येव घटादो घटाद्या- 
भासता चित्तस्य विज्ञानबादिना- 
स्युपगता तद्नुमोदि- 
तस्‌ असाभिरपि भूतदशेनात, 
तसात्तस्यापि चित्तस्य जायमाना- 
वभासतासत्येव जन्मनि युक्ता 
भवितुसित्यतो न जायते चित्तम्‌, 
यथा चित्तञ्यं न जायते । 

अतस्तस्य चित्तस्य ये जातिं 
पश्यन्ति विज्ञानवादिनः क्षणि- 
कत्वदुःखित्वशून्यत्वानात्मत्वादि 
च, तेनेव चित्तेन चित्तखरूपं 
्रष्टुमशक्यं पश्यन्तः खे वे 
पञ्यन्ति ते पदं पक्ष्यादीनाम्‌ । 
अत इतरेभ्योऽपि द्वेतिभ्यो- 
ऽत्यन्तसाहसिका इत्यथः । येऽपि 
शून्यवादिनः पञ्यन्त एव 
सवशून्यतां| सदशेनस्यापि 
शून्यतां प्रतिजानते ते ततोऽपि 
साइसिकतराः खं घुष्टिनापि 
जिष्टक्षन्ति ॥ २८॥ 


क्योंकि विज्ञानवादीने धटादिके 
न होनेपर भी चित्तको घटादिकी 
प्रतीति होनी खीकार की है और -- 
यथार्थद्ृष्टि होनेके कारण उसका 
हमने भी अनुमोदन किया है, 
इसलिये उसकी मानी हुई चित्तकी 
उत्पत्तिकी प्रतीति भी उसकी उत्पत्ति- 
के अभावमें ही होनी सम्भव है । 
अतः जिस प्रकार चित्तके इश्यका 
जन्म नहीं होता उसी प्रकार चित्त- 
की भी उत्पत्ति नहीं होती । 

इसलिये जो विज्ञानवादी उस 
चित्ती उत्पत्ति तथा उसके 
क्षणिकत्व, दुःखित्व, शून्यत्व एवं 
अनात्मत्व आदि देखते हैं--उस 
चित्तसे ही, जिसका देखना सरथा 
असम्भव है ऐसे चित्तके खरूपको 
देनेवाले वे निश्चय ही आकाइमें , 
पक्षी आदिके चरण देखते हैं । अत: 
तात्पये यह है कि वे अन्य देत- 
वादियोंकी अपेक्षा भी अधिक साहसी 
हैं ओर जो शून्यवादी सबकी 
शून्यता देखते हुए अपने दर्शनकी 
भी शून्यताकी प्रतिज्ञा करते हैं वे 
तो उनसे भी बढ़कर साहसी हैं-वे 
आकाशको सुट्टीसे ही पकड़ना 
चाहते हैं ॥ २८॥ 


“खडे 
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उपक्रमका उपसंहार 
उक्तेहेतुभिरजमेकं ब्रह्मेति | पूर्वोक्त हेतुओंसे यह सिद्ध हुआ 
। | कि एक अजन्मा ब्रह्म ही है | अब, 


सिद्ध यत्पुनरादो प्रतिज्ञातं | पहले जिसकी प्रतिज्ञा की है उसके 
फलका उपसंहार करनेके लिये यह 


तत्फलोपसंद्दारार्थाऽयं श्लोकः | रछोक है— 
अजातं जायते यस्मादजातिः प्रकृतिस्ततः । 
प्रकृतेरन्ययाभावो न करथंचिट्टविष्यति ॥ २९ ॥ 


क्योंकि अजन्मा [ चित्त ] का ही जन्म होता है इसलिये अजाति 
ही उसका खभाव है; और खभावकी विपरीतता किसी प्रकार नहीं 
होगी ॥ २९ ॥ 


अजातं यच्चित्तं ब्रहैव जायत । अजात जो ब्रह्मरूप चित्त है 


ब वही उत्पन्न होता है-ऐसी वादियों- 
इति वादिभिः . परिकस्प्यते द्वारा कल्पना की जाती है; क्योंकि 


तद्जातं जायते यखादजातिः | उस अजातका ही जन्म होता है 


, प्रकृतिस्य । ततस्तस्मादजात- | रसछिपे अजाति उसका खभाव है। : 


ह रया तब, इसीलिये उस अजातरूप खभाव- 
रूपाया; प्रकृतेरन्यथाभावो जन्म | का जन्मरूप विपरीतभाव किसी 


न कथंचिद्कविष्यति ॥ २९॥ । प्रकार नहीं होगा ॥ २९ ॥ 
—— RRS 
अयं चापर आत्मनः संसारः | आत्माके संसार और मोक्ष- 
| दोनोंहीका पारमार्थिक अस्तित्व 
मोक्षयोः परमाथसद्भाववादिनां | खीकार करनेवाले वादियोंके पक्षका 
यह एक दूसरा दोष बतळाया 


दोष उच्यते जाता है-- 


a 
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अनादेरन्तवत्त्वं च संसारस्य न सेत्स्यति । 
अनन्तता चादिमतो मोक्षस्य न भविष्यति ॥ ३० ॥ 


अनादि संसारका तो कभी अन्तवत्त सिद्ध नहीं हो सकेगा और 
सादि मोक्षकी कमी अनन्तता नहीं हो सकेगी || ३०॥ 


अनादेरती तकोटिरहितस्य 
संसारस्यान्तवत्व॑ समासिन 
सेत्स्यति युक्तितः सिद्धि नोप- 


. यास्यति । न ह्यनादिः सन्नन्त 


वान्कथ्चित्पदार्थो इष्टो लोके । 
बीजाङ्करसंबन्धनेरन्तर्थविच्छेदो 
इष्ट. इति चेत्‌, न; एकवस्त्व- 
भावेनापो दित्वात्‌ | 
तथानन्ततापि विज्ञानग्राप्ति- 


कालम्रभवस्य मोक्षस्यादिमतो न 


भविष्यति, घटादिष्वदर्शनात । 


' घटादिविनाशवदवस्तुत्वाददोष 


इति चेत्‌, तथा च मोक्षस 


` परमार्थसद्भाबप्रतिज्ञाहानिः । 


अनादि-अतीतकोटिसे रहित 
संसारका अन्तवत्त्व अर्थात्‌ समाप्त होना 
युक्तिसे सिद्ध नहीं होगा | छोकमें कोई 
भी पदार्थ अनादि होकर अन्तवान्‌ 
होता नहीं देखा गया है | यदि कहो 
कि बीजाङ्करसम्बन्धकी निरन्तरताका 
विच्छेद होता देखा गया हे ! तो 
ऐसा कहना ठीक नहीं, क्योंकि 
बीजाङ्करसन्तति कोई एक पदार्थ न 
होनेके कारण उसके अनादित्वका 
निराकरण तो पहले कर दिया 
गया है । 

इसी प्रकार विज्ञानप्राप्तिके 
समय .होनेवाले सादि मोक्षकी 
अनन्तता भी नहीं होगी, क्योंकि 
घटादि [ जन्य पदार्थों ] में ऐसा 
देखा नहीं गया | यदि कहो कि 
घटादिनाशके समान अवस्तुरूप 
होनेसे [ मोक्षमें ] यह दोष नहीं . 
आ सकता तो इससे मोक्षके . 
पारमार्थिक सद्भावविषयक प्रतिज्ञाकी 
हानि होगी । इसके सिवा [ यदि 
मोक्षको असद्रुप ही माना जाय तो 
भी ] शशश्वङ्गके समान असत्‌ 
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असत्त्वादेव शशविषाणस्येवादि- | होनेके कारण भी उसके आदिमत्त्व- 
मत्त्वाभावश्च ॥ ३०॥ का अमाव ही है ॥ ३०॥ 


— iff 
प्रपञ्चके असत्यत्वमें हेतु 
आदावन्ते च यन्नास्ति वतेमानेऽपि तत्तथा । 
वितथेः सदृशाः सन्तोऽवितथा इव लक्षिताः ॥ ३१ ॥ 
जो आदि और अन्तमें नहीं है वह वतंमानमें भी वेसा [ अर्थात्‌ 
असद्रूप ] ही है। ये पदार्थसमूह असत्‌के समान होकर भी सत्‌-जेसे 
दिखायी देते हैं ॥ ३१॥ 
सप्रयोजनता तेषां स्वप्रे विप्रतिपद्यते । 
तस्मादाद्यन्तवत्त्वेन मिथ्येब खलु ते स्मृताः ॥ ३२ ॥ 
उन ( जाग्रत्‌-पदार्थो) की सप्रयोजनता स्वभावस्थामें असिद्ध 
हो जाती है | अतः आदि-अन्तयुक्त होनेके कारण वे निश्चय ही मिथ्या 
माने गये हैं || ३२ ॥ 


घेतथ्ये कृतव्याख्यानौ | वेतथ्यप्रकरणमें इन दोनों 
छोकोंकी व्याख्या की जा चुकी है | 


उलोकाबिह संसारमोक्षामाव- | यहाँ संसार और मोक्षके अभावके 
प्रसङ्गमें उन्हें फिर पढ़ दिया 


ग्रसङ्गेन पठितौ ॥३१-३२॥ | है॥ २१-३२ ॥ 
SBT 
सर्वे धमो मृषा खप्ने कायस्यान्तनिद्रीनात्‌ । 
संव॒तेऽस्मिन्प्रदेशे वे भूतानां दशनं कुतः ॥ ३३॥ 
जब कि शरीरके भीतर देखे जानेके कारण खम्नावस्थामें सभी पदार्थ 


मिथ्या हैं तो इस संकुचित स्थानमें ( निरवकाश ब्रहममें) ही भूतोंका . 


दर्शन कैसे हो सकता है ? ॥ ३३ ॥ 
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निमित्तस्यानिमित्तत्वमिष्यते | इन छोकोद्वारा “निमित्तस्यानि- 
मित्तत्वमिष्यते . भूतदर्शनात्‌? 
सूतदशनादित्ययम्थः प्रपञ्च्यत | (४ । २५) इस शोके ही 
के हो अर्थका विस्तार किया गया 
| एतेः शोके! ॥ ३३ ॥ है ॥ ३३ ॥ 
ं “ज॥##9?- . 
| स्वमका मिथ्यात्वनिरूपण 
न युक्तं दशनं गत्वा कालस्यानियमाद्वतौ । 


प्रतिबुद्धश्च वे सवैस्तस्मिन्देरे न विद्यते॥ ३४॥ 

देशान्तरमें जानेमें जो समय लगता है, [ खप्नावस्थामें | उसका 

नियम न होनेके कारण खप्नके पदार्थांको उनके पास जाकर देखना तो 

. सम्भव नहीं है । इसके सिवा जागनेपर भी कोई उस ( खम्नदृष्ट ) देशमें 
नहीं रहता ॥३४॥ 

जागरिते गत्यागमनकालो | जागृतिमें जो आने-जानेके समय 


नियतो देशः प्रमाणतो यस्तस्या और प्रमाणसिद्ग देश नियत हैं 
उनका नियम न होनेके कारण 


नियमान्नियमस्याभावात्खमे न | खमावस्थामे देशान्तरमे जाना नहीं 
देशान्तरगमनमित्यथः ॥ ३४ ॥ | होता-यह इसका अभिप्राय है ॥३५॥ 
i 

मित्राद्यैः सह संमन्त्र्य संबुडो न प्रपद्यते। - 
गृहीतं चापि यत्किचित्रतिबुद्धो न पश्यति ॥ ३५॥ 
[ खम्नाबस्थामे ] मित्रादिके साथ मन्त्रणा कर [ वह खभदर्शी पुरुष ] 
जागनेपर उसे नहीं पाता; तथा उसने जो कुछ [ खम्नावस्थामें ] ग्रहण 

` किया होता है उसे जागनेपर नहीं देखता ॥ २५ ॥ 


मित्राद्यैः सह संमन्त्र्य तदेव , [ स्वप्तमें | मित्रादिके साथ 
मन्त्रणा करके जाग पड़नेपर फिर 


मन्त्रणं प्रतिबुद्धो न प्रपद्यते । | उसी मन्त्रणाको नहीं पाता और 
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गृहीतं च यत्किचिद्रिरण्यादि | [उस समय ] उसने जो कुछ | 
खर्णादि ग्रहण किया होता है उसे | 
न प्राम्मोति | अतश्च न देशान्तरं | भी प्राप्त नहीं करता । इसलिये भी | 
स्वभावस्थामे वह किसी देशान्तरको . | 
गच्छति स्वप्ने ॥ ३५॥ नहीं जाता || ३५ | | 


CEE oe ५ 


स्वप्ने चावस्ठुकः कायः पृथगन्यस्य दर्शनात । 


यथा कायस्तथा सर्वे चित्तद्द्यमवस्तुकम ॥ ३६ ॥ 

स्वप्तमें जो शरीर होता है वह भी अवस्तु है, क्योंकि उससे भिन्न 

एक दूसरा शरीर [ झाय्यापर पड़ा हुआ ] देखा जाता है । जैसा वह 
शरीर है वैसा ही सम्पूर्ण चित्तदर्य अवस्तुरूप है ॥ ३६ ॥ 


खमे चाटन्हञ्यते यः कायः | स्वभमें घूमता हुआ जो शरीर 
देखा जाता है वह अवस्तु है, 
सोऽवस्तुकस्ततोऽन्यस्य खाप- | क्योंकि उस स्वप्नप्रदेशस्थ शरीरसे 


व्या कक भिन्न एक और शरीर [ शय्यापर 
शसस्य ग्यक्ायान्तर त्य | तड हुआ ] देखा जाता है। जिस 


दशनात्‌ । यथा खम्नइश्यः | प्रकार स्वम दिखायी देनेवाला 
शरीर असत है उसी प्रकार जांगरित 


कायोऽसंस्तथा सर्वे चित्तदृञ्यम- | अवस्थामें सारा चित्त्य, केवल 
) चित्तका ही दृश्य होनेके कारण, 
वस्तुकं जागरितेऽपि चित्तरश्य- असत्‌ है-यह इसका तात्पर्य है । 
प्रकृत अर्थ यह हुआ कि खम्नके समान 
| होनेके कारण जाप्रतू-अवस्था भी 
| सञ्जागरितमपीति प्रकरणाथेः३६ | असत्‌ ही है ॥ ३६ ॥ 
। —- Re - 
. स्वम और जातका कार्य-कारणत्व व्यावहारिक है 
इतश्नासत्त्व जाग्रद्वस्तुनः- | जाप्रत्पदार्थोकी असत्ता इसलिये 





त्वादित्यर्थः । खप्नसमत्वाद 
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स्वप्न इष्यते । 
सञ्जागरितमिष्यते ॥ ३७ ॥ ` 


जाग्रतूके समान ग्रहण किया जानेके कारण खप्न उसका कार्य 


माना जाता 


। किन्तु जाग्रतृका कायं होनेके कारण खप्नद्रष्टाके 


लिये ही जाग्रत्‌-अवस्था स॒त्य मानी जाती है || ३७ ॥ 


जागरितवञ्जागरितस्य इव 
ग्रहणाद्ग्राह्मग्राहकरूपेण स्वझस्य 
तज़ागरितं हेतुरस्य स्वस्य स 
स्वभस्तद्वेतुजागरितकायमिष्यते । 
तद्धेतुत्वाज्ञागरितकार्यत्वात्तस्यैव 
खग्नदश एव सज्जागरितं न 
त्वन्येषाम्‌ । यथा खप्न इत्य- 
भिम्रायः । | 

यथा खम्न; खम्नदश एव 
सन्साधारणविद्यमानवस्तुवदव- 
भासते तथा तत्कारणत्वा- 
त्साधारणविद्यमानवस्तुवदव- 
भासमानं न तु साधारणं 
विद्यमानवस्तु स्वभवदेवेत्य- 
भिग्रायः॥ ३७॥ 


जागरितके समान ही ग्राद्य- 
ग्राहकरूपसे खप्तका भी ग्रहण होनेसे 
इस खमात्रस्थाका जाग्रत्‌ कारण है, 
इसलिये वह खमावस्था तद्भेतुक 
यानी जाग्रतका कार्य मानी जाती है | 
तद्धेतुक अर्थात्‌ जाग्रतका कार्य 
होनेके कारण उस सपद्रष्टाके ही 
लिये जाग्रत्‌-अवस्था सत्य.है, औरोंके 
लिये नहीं; जेसा कि खप्न--यह 
इसका तात्पर्य है । 


जिस प्रकार खप्न खप्नद्रष्टाको 
ही सत्‌ अर्थात्‌ साधारण विद्यमान 
वस्तुके समान भासता है उसी 
प्रकार उसका कारण होनेसे जाग्रत- 
की भी साधारण विद्यमान वस्तुके 
समान प्रतीति होती है । किन्तु 
वस्तुतः खप्नके समान ही वह 
साधारण विद्यमान वस्तु है नहीं 


यह इसका अभिप्राय है || ३७॥ 





ननु खमकारणत्वेऽपि | | 


` शङ्का-खप्नके कारण होनेपर भी 


जागरितवस्तुनो न खम्वद- | जाग्रत्पदाथोका स्वके समान 


[ गौ० का० 
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वस्तुत्वम्‌ । अत्यन्तचलो हि | अवस्तुत्व नहीं है, क्‍योंकि खम तो 
ख़प्नो जागरितं तु खिर॑ | अत्यन्त चञ्चल है, किन्तु जाग्रत्‌- 
लक्ष्यते । अवस्था स्थिर देखी जाती है । 
सत्यमेवमविवेकिनां स्यात्‌ । | समाधान-ठीक है, अविवेकियों- 
के लिये ऐसी बात हो सकती है; 
विवेकिनां तु न कस्यचिद्ठस्तुन | किन्तु विवेकियोंको तो किसी वस्तु- 
की उत्पत्ति सिद्ध ही नहीं है। 


उत्पादः प्रसिद्वोऽतः-- अत:--- 





उत्पादस्याप्रसिद्धत्वादजं 


सवेमुदाह्तस्‌ । 


न च भूतादभूतस्य संभवोऽस्ति कथंचन ॥ २८ ॥ 


उत्पत्तिके प्रसिद्ध न होनेके कारण सब कुछ अज ही कहा जाता 
है | इसके सिवा सत्‌ वस्तुसे असतूकी उत्पत्ति किसी प्रकार हो भी 


नहीं सकती ॥ ३८ ॥ 
अप्रसिद्धत्वादुत्पादस्यात्मेव 


उत्पत्तिके सिद्ध न होनेसे सब 


` सर्वमित्यजं सवेमुदाहूतं वेदान्तेषु | कुछ आत्मा ही है; इसलिये वेदान्तोमे 


“सबाह्याभ्यन्तरो ह्यजः” 
( चुः उ०२।१।२)इति। 
यदपि मन्यसे जागरितात्सतो- 
ऽसत्खमो जायत इति तदसत्‌ । 
न भूताद्िद्यमानादभूतस्यासतः 
सम्भवोऽस्ति लोके । न ह्यसतः 
शशविषाणादेः सम्भवो दष्टः 


“सबाह्याभ्यन्तरो ह्यजः? इत्यादि 
खूपसे सबको अज ही कहा है। 
और तुम जो मानते हो कि सत 
जाग्रतसे असत्‌ खप्नकी उत्पत्ति 
होती है, सो भी ठीक नहीं; क्योंकि 
लोकमें भूत -बिद्यमान वस्तुसे असत 
का जन्म नहीं हुआ करता । शश- 
श्रक्गादि असत्पदार्थांका जन्म किसी 


कथञ्चिदपि ॥ २८ ॥ भी प्रकार देखनेमें नहीं आता॥३ ८॥ 
| —— S98 — 
ननूक्तं त्वयेन खम्तो जागरित-। शङ्का यह तो तुम्हीने कहा था 


कि खप्न जागरितका कार्य है; फिर 
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कार्यमिति तत्कथुत्पादोऽग्रसिद्ध | ऐसा क्यों कहते हो कि उत्पत्ति 
इत्युच्यते ! | सिद्ध ही नहीं होती ! 
शृणु तत्र यथा कार्थकारण- | समाधान-हम जिस प्रकार 
| उनका काय-कारणमाव मानते हैं, 
भावोऽसाभिरशभिम्रेत इति- सो सुनो--- 
असजागरिते दृष्टा स्वप्ने पझ्यति 'तन्मयः । 
असत्स्वप्नेऽपि दृष्टा च प्रतिबुद्धो न पश्यति ॥ ३६ ॥ 
[ जीव ] जाग्रत्‌-अवस्थामें असत्पदार्थोको देखकर उन्हींके संस्कारसे 
युक्त हो उन्हें खप्तमें देखता है, किन्तु खभावस्थामँ भी असत्पदार्थोको ही 
देखकर जागनेपर उन्हें नहीं देखता ॥ ३९ | 
असदविद्यमानं रञ्जुसप-। जागरित अवस्थामें असत्‌ अर्थात्‌ 
| गिते रञ्जुमें सके समान कल्पना किये 
वद्धिकल्पितं वस्तु जागरिते दृष्टा | हुए अविद्यमान पदार्थोकों देखकर 
४1 | उनके भावसे भावित हो खममें 
: ` `` भी तन्मयमावसे जागरितके 
जागरितवद्गरा्मग्राइकरूपेण | समान ग्रोह्आंहकूपसेः विकल्प 
| बेप पष्यति | कि 22 तथासत्खमे- | गता ड उन्हें देखता है । तथा 
बिकल्पयन्पच्यति । तथासत्स्वमे- | खने भी असत्पदार्थोकों देखकर 
5पि दृष्टा च प्रतिबुद्धो न पश्य- | जागनेपर विकल्प न करनेके कारण 


` |उन्हें नहीं देखता । “च? शब्दसे 
 त्यविकल्पयन्‌ । चशब्दात्तथा | यह अभिप्राय है कि इसी प्रकार 


जागरितेष्पि च्य खप्ने न | कभी जाग्नतमे देखकर भी उन 
पदाथांको खप्तमें नहीं देखता । 

पश्यति कदाचिदित्यथः । तसा- | इसील्यि यह कहा जाता है कि 

जागरित॑ . _ | जाग्रत-अवस्था खप्नका कारण है, 

जागरितं खमहेतुरुच्यते न तु उसे परमार्थसत्‌ मानकर ऐसा नहीं 
परमार्थसदिति कत्वा ॥२९॥ | कदा जाता ॥ ३९॥ 


वि 5 ताय 


तद्वावभावितस्तन्मयंः स्वम्ेऽपि 


मा० ३० १५-- 
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परमार्थतस्तु न कस्यचित्केन- 
चिदपि प्रकारेण कार्यकारणभाव 
उपपद्यते ! कथम्‌ !-- 


नारत्यसद्धतुकमसत्सदसडेतुकं 


सच सद्धतुकं नास्ति 





परमार्थतः तो किसीका किसी 
भी प्रकार कार्य-कारणभाव होना 
सम्भव नहीं है । किस प्रकार ? 
[ सो बतलाते हैं--] 
तथा । 


सडेतुकमसत्कुतः ॥ ४० ॥ 


न तो असत्पदार्थ ही असत्‌ कारणवाला है और न सत्‌ पदार्थ ही 
असत्‌ कारणवाला है । इसी प्रकार सत्‌ पदार्थ भी सत्‌ कारणवाला नहीं 
है; फिर असत्‌ पदार्थ ही सत्‌ कारणवाला केसे हो सकता है ? ॥४०॥ 


नास्त्यसद्धेतुकमसच्छश- 


असत्‌ कारणवबाळा असत्पदार्थ 


विषाणादि हेतुः कारणं यस्यासत | भी नहीं दै जिस आकाशपुष्प 


एव खकुसुमादेस्तदसद्वेतुकमसन्न 
विद्यते । तथा सदपि घटादि- 
वस्तु असद्वेतुकं शशविषांणादि- 
कार्यं नास्ति. । तथा सञ्च 
विद्यमानं ` घटादि विद्यमान- 
घटादिवस्त्वन्तरकार्यं नास्ति । 
सत्कायेमसत्कुत एव सम्भवति ? 
न चान्यः . कार्यकारणभावः 
सम्भवति शक्यो वा करपयितुम्‌ ! 
अतो विवेकिनामसिद्ध एव कार्य- 
कारणभावः कस्यचिदित्यः 
भिप्रायः ॥ ४० ॥ 


आदि असत्पदार्थका कोई शश- 
श्रङ्गादि असत्‌ कारण हो ऐसा कोई 
असद्धेतुक असत्‌ पदार्थ भी विद्यमान 
नहीं है। तथा घटादि सद्वस्तु भी 


'असद्वेतुक अर्थात्‌ शशविषाणादि 


[ असत्पदार्थ | का कार्य नहीं है। इसी 
प्रकार सत्‌ यानी विद्यमान घट 
आदि किसी अन्य सद्दस्तुका भी कार्य 
नहीं है फिर सत्‌का कार्य असत्‌ ही 
कैसे हो सकता है ? इनके सिवा किसी 


अन्य कार्य-कारणभावकी न तो 


सम्भावना है और न कल्पना 
ही की जा सकती है । अतः 
तात्पर्यं यह है किं विवेकियोंके लिये 
तो किसी वस्तुका भी कार्य-कारण- 
भाव सिद्ध है ही नहीं || ४० ॥ 
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पुनरपि जाग्रत्खप्रयोरसतोरपि | जाग्रत्‌ और स्वप्न असत्‌ होनेपर 


भी उनके कार्य-कारणमावके सम्बन्ध- 
का्येकारणभावाशङ्कामपनयन्‌ Rs 
कै ५ मेजो शङ्का है उसकी निवृत्ति 
आह करते हुए फिर भी कहते हैं 


विपयोसायथा जाग्रदचिन्त्यान्भूतवत्स्पृदोत । 
तथा स्वप्ने विपयासाडर्मास्तत्रेव पश्यति ॥ ४१ ॥ 
जिस प्रकार मनुष्य श्रान्तिवश जाग्रत्कालीन अचिन्त्य पदार्थको 
यथार्थवत्‌ ग्रहण करता है उसी प्रकार खपमे भी भ्रान्तिवश [ स्वप्तकालीन ] 
पदार्थोको वहीं ( उसी अवस्थामै ) देखता है ॥ ४१ ॥ 


विपर्यासादविवेकतो यथा| जिस प्रकार कोई पुरुष विपर्यास 


८ अर्थात्‌ अविवेकके कारण जाग्रत- 
जाग्रज्ञागरिते5चिन्त्यान्भावान- | 
अवस्थामें रज्जु-सर्पादि अचिन्तनीय 


शक्यचिन्तनीयान्‌ रज्जुसपादीन्‌ अर्थात्‌ जिनका चिन्तन नहीं किया : 


भूतवत्परमार्थवतस्पृशन्निव वि- | जा सकता ऐसे क rs 
ह दित्य व य परमार्थवत्‌ स्पशं करते हुए 
 केनिद्यया) तथा कल्पना करता है । उसी प्रकार 


खप्ने विपर्यासाद्वस्त्यादीन्धर्मान्‌ | स्प्रे विपर्यासके कारण ही 


पञ्यन्निव विकल्पयति} तत्रैव | पद दायी आदिको देखता हुआ-सा 
| | कल्पना करता है; अर्थात्‌ उन्हें वह 
पस्यति न तु जागरितादुत्पद्य- | उसी अवस्थामें देखता है, न कि 


मानानित्यर्थः । ४१ ॥ जाग्रतूसे उत्पन्न होते हुए ॥४१॥ 


जगदुत्पत्तिका उपदेश किने लिये हे ? 
उपलम्भात्समाचारादस्तिवस्तुत्ववादिनास्‌ । 
जातिस्तु देशिता बुद्धैरजाते्रसतां सदा ॥ ४२॥ 
[ बस्तुओंकी ] उपलब्धि और [ वर्णोश्रमादि ] आचारके कारण 
` जो पदार्थोंकी सत्ता स्वीकार करते हैं तथा अजातिसे भय मानते हैं, विद्वानोंने 
सर्वदा उन्हींके लिये जातिका उपदेश दिया है ॥ 9२ || 
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यापि बुद्धैरद्वेतवादिभिर्जा- 


तिर्देशितोपदिष्टा, उपलम्भनम्‌ 


उपलम्भस्तसादुपरब्धेरित्यर्थः, 


समाचाराद्रर्णाश्रमादिथमंसमा- 

चरणात्‌, ताभ्यां हेतुभ्यामस्ति- 
वस्तुत्ववादिनास्‌ अस्ति वस्तु- 
भाव इत्येवं ` वदनशीलानां 
हढाग्रहवतां श्रदधानानां मन्द 
विवेकिनामर्थोपायत्वेन सा 


` देशिता जातिः । तां शुहन्तु 


तावत । वेदान्ताभ्यासिनां तु 
खयमेवाजाद्वयात्मविषयो विवेको 
भविष्यतीति न तु परार्थः 
बुद्धया । ते हि श्रोत्रियाः स्थूल 
बुद्धित्वादजातेः अजातिबस्तुनः 
सदा त्रस्थन्त्यात्मनाश मन्यमाना 
अविवेकिन इत्यथः । उपायः 
सोऽबताराये्युक्तम्‌ ॥ ४२॥. . 


[ गो० का० 


तथा बुद्ध यानी अद्वेतवादी विद्वानों- 
ने जो जाति ( जगतूकी उत्पत्ति) का 
उपदेश दिया है [उसका यह 
कारण है--] उपळम्भनका... नास. 
उपलम्भ है उस उपलम्भ अर्थात्‌ 
उपलब्धिसे और समाचार-वर्णा- 
श्रमादि धर्मोके सम्यक्‌ आचरणसे- 
इन . दोनों कारणोंसे वस्तुआंका 
अस्तित्व माननेवाळे अर्थात्‌  द्वैत- 
पदार्थोका ] वस्तुत्व है? ऐसा कहने- 
वाले दृढ आग्रही, श्रद्धालु और मन्द 
विवेकशील पुरुषोंको [ त्रह्मात्मैक्य- 
बोधकी प्राप्तिरूंप ] अर्थके उपाय- 
रूपसे उस जातिका उपदेश दिया 


है । [ उसमें उनका यही तात्पर्य है. 


कि ] “अभी वे भले ही उसे खीकार 
कर लें, परन्तु वेदान्तका अभ्यास करते- 
करते उन्हें खयं ही अजन्मा और 
अद्वितीय आत्मा-सम्बन्धी विवेक हो 
जायगा? उन्होंने परमार्थबुद्धिसे 
उसका उपदेश नहीं दिया; क्योंकि 


वे केवळ श्रुति-परायण अविवेकी | 
| लोग स्थूलबुद्धि होनेके कारण 


अपना नाश मानते हुए अजाति 
अर्थात्‌ जन्मरहित वस्तुसे सदा भय 


मानते हैं-यह इसका तात्पर्य है। ` 


यही बात हमने “उपायः सोऽवता- 
राय? इत्यादि छोकमें ( अद्वैतप्रकरण 


छो० १५ में ) कही है ॥8२॥ 
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. अजातेख्नसतां 


तेषासुपलम्भाद्टियन्ति ये । 


` जातिदोषा न सेत्स्यन्ति दोषोऽप्यल्पो भविष्यति ॥ ४३ ॥ 


हैतकी उपलब्धिके कारण जो विपरीत मार्गमें प्रवृत्त होते हैं 
अजातिसे भय माननेवाळे उन लोगोंके लिये जातिसम्बन्धी दोष सिद्ध नहीं 
हो सकते [ क्योंकि द्वैतवादी होनेपर भी वे सन्मार्गमें प्रवृत्त तो हुए ही 
रहते हैँ ] | [ और यदि होगा भी तो ] थोड़ा-सा ही दोष होगा ॥४३॥ 


, ये चेवसुपलम्भात्समाचाराचा- 
जातेरजातिवस्तुनखसन्तो5स्ति- 
बस्त्वित्यद्वयादात्मनो वियन्ति 
विरूद्धं यन्ति द्वैतं प्रतिपद्यन्त 


इत्यथः । तेषामजातेख्रसतां 
श्रदधानानां सन्मार्गावलम्विनां 
जातिदोषा  जात्युपलम्भकृता 


दोषा न सेत्स्यन्ति सिद्धि 
नोपंयास्यन्ति, विवेकमागप्रवत्त- 
त्वात्‌ । यद्यपि 'कश्चिद्दोषः 
स्यात्सोऽप्यल्प एव भविष्यति । 
सम्यग्दशनाप्रतिपत्तिहेतुक इत्यथेः 
॥ ४३॥ 


जो लोग इस प्रकार [ पदार्थॉकी ] 
उपलब्धि और .[ वर्णाश्रमादिके ] 
आचारोंके कारण अजन्मा वस्तुसे 
डरनेवाले हैं और “हेत पदार्थ है? 
ऐसा समझकर अद्य आत्मासे विरुद्ध 
चलते हैं, अर्थात्‌ हवेत स्वीकार करते 
हैं, उन अजातिसे भय माननेवाले 


श्रद्वा और सन्मार्गावलम्बी पुरुषों 


'को जातिदोष-जातिकी उपलब्धिके 


कारण होनेवाले दोष सिद्ध नहीं 
होंगे, क्योंकि वे विवेकमार्गमे प्रवृत्त 
हैं । और यदि कुछ दोष होगा भी 
तो वह भी अल्प ही होगा; अर्थात्‌ 
केवळ सम्यग्दशनकी अप्राप्तिके 
कारण होनेवाला दोष ही होगा ॥४३॥ 





उपलब्धि और आचरणकी अग्रमाणता 


: “नमूपलम्भसमाचारयोः प्रमाण- 





यदि कहो कि उपलब्धि और 
आचरण तो प्रमाण है, इसलिये 
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त्वादस्त्येब देतं वस्त्विति, न; | दैतवस्तु है ही, तो ऐसी बात नहीं. | 
है; क्योंकि उपलब्धि और आचरण- | 
उपलम्भसमाचारयोव्यंभिचारात्‌। | का तो व्यभिचार भी होता है | 
किस प्रकार व्यभिचार होता है ! 
कथं व्यभिचार इत्युच्यते ' सो बतलाया जाता है--- 
उपलम्भात्समाचारान्मायाहस्ती यथोच्यते । | 
| 


उपळम्भात्समाचारादस्ति वस्तु तथोच्यते ॥ ४४॥ > 

उपलब्धि और आचरणके कारण जिस प्रकार मायाजनित हाथीको 

[ हाथी है?-इस प्रकार ] कहा जाता है उसी प्रकार उपलब्धि ओर 
आचरणके कारण “वस्तु है? ऐसा कहा जाता है ॥ 99 ॥ 

उपलभ्यते हि मायाहस्ती| हाथीके समान ही मायाजनितं 


जली हाथी भी देखनेमें आता है । हाथी- 
हस्तीव । समा. | के समान ही यहाँ [ मायाहस्तीके 


चरन्ति, बन्धनारोहणादिहस्ति- | साथ] भी न्धन-आरोहण आदि हस्ति- 


| सम्बन्धिमिर्धभैईस्तीति चोच्यते सम्बन्धी धर्मोद्वारा व्यवहार करते 
है स्तीति | हें । जिस प्रकार असत्‌ होने- ॥ 


ऽसन्नपि यथा तथैवोपलम्भात्समा- | पर भी वह 'हाथी है? ऐसा कहा 


चारात बस्तिः | जाता है, उसी प्रकार उपलब्धि 
त॑ मेदरूपमत्ति ` | और आचरणके कारण मेदरूप द्वैत- 


त्युच्यते । तसानोपलम्भसमा- | वस्तु है-ऐसा कहा जाता है । अतः 
द्वैतवस्तुसड्धावे अभिप्राय यह है कि उपलब्धि 
चारी डेतवस्तुसद्धावे हेतू भवत और आचरण हवेत वस्तुके सद्भावमें 


इत्यभिप्रायः ॥ ४४ ॥ कारण नहीं हैं ॥ ४४ ॥ 
परमार्थ वस्तु क्या है ? 
किं पुनः परमाथसदस्तु | अच्छातो जिसके आश्रयसे जाति 
आदि असदूबुद्धियाँ होती हैँ वह 


SP >> | बन PT SP थि 














च तदित्यर्थः ॥ .४५ ॥ 
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यदार्पदा 
इत्याह-- 


जात्याद्यसदूबुद्धय | परमार्थ वस्तु क्या है ? इसपर 


कहते हैँ 


जात्याभासं चलाभासं वस्त्वाभासं तथैव च । 


अजाचलमवस्तुत्वं विज्ञानं शान्तमद्ठयम्‌ ॥ ४५ ॥ 


जो कुछ जातिके. समान भासनेवाला, चलके समान भासनेवाला 
ओर वस्तुके समान भासनेवाळा है वह अज, अचल और अवस्तुरूप शान्त 


एवं अद्वितीय विज्ञान ही है || ४५ ॥ 
अजाति सञ्जातिवदवभासत 


इति जात्थाभासम्‌ । तद्यथा 
देवदत्तो जायत इति। चलाभासं 
चलमिवाभासत इति । यथा स 
एव देवदसो गच्छतीति । 
वस्त्वाभासं वस्तु द्रव्य धमि 


` तद्वदवभासत इति वस्त्वाभासम्‌। 


यथा स एव देवदत्तो गोरो दीघं 
इति जायते देवदत्तः स्पन्दते 
दीर्घो गोर इत्येवमवभासंते । 
परमार्थतस्त्वजमचलमवस्तुत्वम- 
द्रव्यं च । कि तदेवंप्रकारम्‌ ! 
विज्ञाने विज्ञप्ति । जात्यादि- 
रहितत्वाच्छान्तम्‌। अत एवायं 


जो अजाति होकर भी जातिवत्‌ 
प्रतीत हो उसे जात्याभास कहते हैं; 
उसका उदाहरण, जेसे--देवदत्त 
उत्पन्न होता है । जो चळके समान 
प्रतीत हो उसे चलाभास कहते हैं; 
जैसे-वही . देवदत्त जाता है । 
'बस्त्वामासम्‌?-बस्तु धर्मी द्रव्यको 
कहते हैं, जो उसके समान प्रतीत 


हो वह वस्त्वामास है । जेसे-वही 


देवदत्त गौर और दीर्घे है । देवदत्त 
उत्पन्न होता है, चलता है तथा 
वह गौर और दीघे है-इस प्रकार 
भासता है, किन्तु परमार्थतः तो अज, 
अचल, अवस्तुत्व और अद्रव्यत्व ही 
हे । ऐसा वह कौन है! [इसपर कहते 
हैं] विज्ञान अर्थात्‌ विज्ञप्ति तथा वह 
जाति आदिसे रहित होनेके कारण 
शान्त है और इसीसे अद्रय भी 
है-ऐसा इसका तात्पय है ॥ ४५॥ 


क 
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एवं न जायते चित्तमेवं धमी अजाः स्मृताः । 
एवमेव विजानन्तो न पतन्ति विपर्यये ॥ ४६ ॥ 
इस प्रकार चित्त उत्पन्न नहीं होता; इसीसे आत्मा अजन्मा माने. 

गये हैं | ऐसा जाननेवाळे लोग ही भ्रममें नहीं पड़ते || ४६ || 


एवं यथोक्तेभ्यो हेतुभ्यो न| इस प्रकार उपर्युक्त हेतुओंसे ही 
चित्तका जन्म नहीं होता, और 


` जायते चित्तमेवं धर्मा आत्मानो- इसीसे . ब्रह्मवेत्ताओंने धर्म यानी 


जाति आत्माआंको अजन्मा माना है । 
त टा जह्षविद्धि : । धर्मी मिन्न-मिन्न देहोंका अनुवतन करने 
इति बहुवचनं देहमेदालुविधा- | गाला होनेसे एक अद्वितीय आत्माके 
लिये ही उपचारसे धर्माः? इस 
यित्वादद्यस्येचोपचारतः | | बहुवचनका प्रयोग किया गया है | 
` एवमेव ` यथोक्तं विज्ञानं | इसी प्रकार उपर्युक्त विज्ञानको 
| Gere अर्थात्‌ जाति आदिरहित ` अद्वितीय 
(बात ततचा; जानमेवाल बाद 
विजानन्तस्त्यक्तबाह्यैषणाः पुनन | एषणाओंसे मुक्त इए लोग - फिर 
2. बेप विपर्यय अर्थात्‌ अविद्यारूप अन्धकार- ` 
पतन्त्यविद्याध्वान्तसागरे विप- | ३. तम दी, गिरते । जल 
येये । “तत्र को मोहः कः शोक | अवस्थामें एकत्व देखनेवाले पुरुषको 
| क्या मोह और क्या. शोक - हो 
११) ( ७७ 
एकत्वमनुपश्ष्यत;” (३० उ०७) | सकता है ?” इत्यादि मन्त्रवर्णसे यही 
इत्यादिमन्त्रवर्णात्‌ ॥ ४६ ॥ | बात प्रमाणित होती है ॥ ४६.॥ | 
 _ विज्ञानामासमे अलातरफुरणका इष्टान्त 
यथोक्तं परमार्थदर्शनं ग्रपश्च- पूर्वोक्त प्ररमार्थज्ञानका ` ही . 
oe Se बिस्तारसे निरूपण करेंगे, इसलिये 
थृष्यन्नाह-- “| कहते हे 
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ऋजुवक्रादिकाभासमलातस्पन्दितं 


यथा । 


ग्रहणग्राहकाभासं विज्ञानस्पन्दितं तथा ॥ ४७ ॥ 


जिस प्रकार अलात (उल्का) का घूमना ही सीधे-टेढ़े आदि. 
रूपॉमें भासित होता है उसी प्रकार विज्ञानका स्फुरण ही ग्रहण और 
ग्राहक आदि रूपोंमें भास रहा है || ४७॥ 


` यथा हि लोके. ऋजुवक्रादि- 


` ग्रकाराभासमलातस्पन्दितपुर्का- 


चलनं तथा ग्रहणग्राहकाभासं 
विषथिविषयाभासमित्यर्थः । किं 
तद्विज्ञानस्पन्दितम्‌ । स्पन्दित- 
मिव... स्पन्दितमविद्यया । न 
चलस्य विज्ञानस्य स्पन्दनमस्ति। 


अजाचलमिति ह्युक्तम्‌ ॥ ४७॥ 


जिस प्रकार छोकमें सीघे-रेढ़े आदि 
रूपामें भासमान होनेवाला अछातका 
स्पन्द अर्थात्‌ उल्का ( जळती हुई 
बनेती) का घूमना ही है, उसी प्रकार 
ग्रहण और ग्राहकरूपसे भासने- 
वाला अर्थात्‌ इन्द्रिय और विषयरूप- 
से भासनेवाला भी है । वह कौन 
है £ विज्ञानका स्पन्द्‌, जो अविद्याके 
कारण ही स्पन्दके समान स्पन्द- 
सा प्रतीत होता है, वस्तुतः अविचल 
विज्ञानका स्पन्दन नहीं हो सकता, 
क्योंकि [उपर्युक्त छोक ४५ में ही] . 
“बह अज और अचल है? ऐसा कहा 
जा चुका है ॥ ४७॥ 


० ज शक 


| अस्पन्दमानमलातमनाभासमजं 
अस्पन्दमानं ` विज्ञानमनाभासमजं 


यथा । ` 
तथा ॥ ४८ ॥ 


जिस प्रकार स्पन्दनरहित अलात आभासशून्य औरं अज है उसी 
प्रकार स्पन्दनरहित विज्ञान भी आमासशून्य और अज है ॥ ४८.॥ .. 


अस्पन्दमानं स्पन्दनवजितं. 


जिस प्रकार वही अछात अस्पन्द 


तदेवालातमृज्वाद्याकारेणाजाय- | मान--स्पन्दनसे रहित होनेपर ऋजु 
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मानमनाभासमजं जु आदि आकारोंमें भासित न होनेके | 
कारण अनाभास और अज रहता 
है उसी प्रकार अविद्यासे स्पन्दित 
होनेवाळा विज्ञान अविद्याकी निवृत्ति 
है , | होनेपर जाति आदि रूपले स्पन्दित 
जात्याद्याकारणानाभासमजमचल न होकर अनाभास, अज और अचल 

हो जायगा-ऐसा इसका तांत्पर्य 


भविष्यतीत्यर्थः ॥ ४८ ॥ है ॥ ४८॥ 
किंच .. | इसके सिवा- 
अलाते स्पन्दमाने वे नाभासा अन्यतोभुवः । 
न ततोऽन्यत्र निस्पन्दान्नाळातं प्रविशन्ति ते ॥ ४६ ॥ 
अळातके स्पन्दित होनेपर भी वे आभास किसी अन्य कारणसे नहीं 
होते, तथा उसके स्मन्दरहित होनेपर भी कहीं अन्यत्र नहीं चले जाते 
और न वे अळातमें ही प्रवेश करते हैं || ४९|| , 
तसिन्नेंवालाते स्पन्दमान | उस अलातके स्पन्दित होनेपर 


भी वे सीघे-टेढे आदि आभास 
द्याभासा अलातादन्यतः ई 
आ अळातसे मिन्न कहीं अन्यत्रसे आकर 


कुतश्चिदागत्यालाते नेव भवन्ति अलातमें उपस्थित नहीं हो | जाते; द 
इति नान्यतोञ्ुवः । न च तस्मा- | अतः वे किसी अन्यसे होनेवाले मी | 


लिस्पन्दादलातादन्यत्र निर्गताः नहीं हैं । तथा निस्पन्द इए उस _ 
भिसपन्दादठात निगा अळातसे वे कहीं अन्यत्र नहीं चळे 


न च निस्पन्दमलातमेव प्रवि- | जाते और न उस निस्पन्द अळातमे 
शन्ति ते ॥ ४९ ॥ ही प्रवेश कर जाते हैं ॥ ४९॥ 


किं च-- |. इसके अंतिरिक्त-- 
| - न निर्गता अलातात्ते द्रव्यत्वाभावयोगतः 
` विज्ञानेऽपि तथेव स्युराभासस्याविशेषतः ॥ ५० ॥. 


स्पन्दमानमविद्योपरमेऽस्पन्दमानं 


I ०७००. ० मनन मर “>. 
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उनमें द्रव्यत्वके अभावका योग होनेके कारण वे अछातसे भी नहीं 
निकलते हैं | इसी प्रकार आमासत्वमें समानता होनेके कारण विज्ञानके 
विषयमें भी समझना चाहिये || ५० || 


न निगंता अलातात्त आभासा 
शृहादिवदूद्रव्यत्वाभावयोगतः- 
द्रव्यस्य भावो द्रव्यत्वम्‌, तद- 
भावो द्रव्यत्वाभावः, द्रव्यत्वा- 
भावयोगतो द्र॒व्यत्वाभावयुक्तेवे- 
स्तुत्वाभावादित्य्थः, वस्तुनो हि 


्रव्यत्वाभावयोगके कारण-द्रव्य- 
के भावका नाम द्रव्यत्व है उसके 
अभावको द्रव्यत्वाभाव कहते हैं, उस 
द्र्व्यत्वाभावयोग अर्थात्‌ द्रव्यत्वा- 
भावरूप युक्तिके कारण यानी वस्तुत्व- 
का अभाव होनेसे वे आभास घर आदि- 
से निकलनेके समान अछातसे भी नहीं 


निकले; क्योंकि प्रवेशादि होने तो 


ग्रवेशादि सम्भवति नावस्तुनः । | वस्तुके ही सम्भव हैं; अवस्तुके नहीं । 
विज्ञानमें [ प्रतीत होनेवाले ] जात्यादि 
विज्ञानेऽपि बालाधसासासर आभास भी ऐसे ही समझने चाहिये, 
स्युराभासस्याविशेषतस्तुल्य- | क्योंकि आमासकी सामान्यता होनेसे 
त्वात्‌ ॥ ५० ॥ उनकी तुल्यता है ॥ ५० || 
कथं तुल्यत्वमित्याह-- उनकी तुल्यता किस प्रकार है £ 
सो बतलाते है-- 


विज्ञाने स्पन्दमाने वे नाभासा अन्यतोमुव्‌ः । 
न ततोऽन्यत्र निस्पन्दान्न विज्ञानं विशन्ति ते ॥ ५१ ॥ 
न निर्गतास्ते विज्ञानाद्द्रव्यत्वाभावयोगतः । 
कार्यकारणताभावाद्यतोऽचिन्त्याः सदैव ते ॥ ५२॥ 


विज्ञानके स्पन्दित होनेपर भी उसके आभास किसी अन्य कारणसे 
नहीं होते तथा उसके स्पन्दरहित होनेपर कहीं अन्यत्र नहीं चले जाते 
और न विज्ञानमें ही प्रवेश कर जाते हैं ॥ ५१ || दव्यत्वके अभावको 
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योग होनेके कारण वे विज्ञानसे भी नहीं निकले, क्‍योंकि कार्य-कारणताका 
अभाव होनेके कारण वे सदा ही अचिन्तनीय ( अनिर्वचनीय ) हैं ॥५२॥ 
अलातेन समानं सै विज्ञा-। विज्ञानके विषयमे भी सब कुछ 
अलातके ही समान है। नित्य अचल 
रहना---यही विज्ञानकी विशेषता 
है | अचल विज्ञानमें जाति आदि 
आमास किस कारणसे होते हैं ? 
इसपर कहते हैं-क्योंकि. कार्य- 


नस्य । सदाचलत्वं तु विज्ञानस्य 
विशेष! । जात्याद्याभासा विज्ञा- 
नेऽचले किंकृता इत्याह । काय- 


भी अळातमात्रमें ही ऋजु आदि बुद्धि 
होती देखी जाती है उसी प्रकार जाति 
जात्यादिवुद्विरगमेवेति समुदा- आदिके न होनेपर भी केवल विज्ञान- 

| मात्रमें जाति आदि बुद्धि होना मिथ्या 
ही है || ५१-५२ || 


RR सभ्य 


| 

कारणताभावाजन्यजनकत्वानुप-.| कारणताका अभाव अर्थात्‌ अभाव- 
हि बा [रूप होनेके कारण जन्य-जनकंत्वकी 
: | अनुपपत्ति होनेसे .वे सदा -हीं 

यत॒ः सदव । - | अचिन्तनीय हैं । | 
. . यथासत्स्वृज्वाद्याभासेषु ऋ- | [इन दोनों छोकोंका ] सम्मिलित 
0 Fe अर्थ यह है कि जिस प्रकार ऋजु 
ज़्वादिबुद्धिदेशलातमात्रे तथा- | (सरल) आदि आभासोकि न होनेपर 


सत्स्वेव जात्यादिपु विज्ञानमात्रे 


याथः ॥ ५१-५२ ॥ 


आत्मामें कार्य-कारणभाव क्यों अस्तम्भव हे ? 
अजमेकमात्मतत्त्वमिति खितं | यह निश्चय हुआ. कि एक 


का कारणमा अजन्मा आत्मतत्त्व है । उसमें जो 
क १ यैरपि " | लोग कार्य-कारणमावकी कल्पना 
कल्प्यते .तेषास्‌- - - 


_:| करते हैं उनके मतमें मी--: 


द्रव्यं द्रव्यस्य हेतुः स्यादन्यदन्यस्य चैव हि। ` ” | 


द्रव्य्रमन्यभावो वा धमोणां  नोपपद्यते ॥ ५३. ॥ 
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्रव्यका कारण द्रव्य ही हो सकता है और वह भी अन्य द्रन्यका 
अन्य ही द्रव्य कारण होना चाहिये; किन्तु आत्माओंमें द्रव्यत्व और अन्यत्व 


दाना. हो सम्भवः नहीं हें || ५३ ॥ 
_` व्य दरव्यस्यान्यस्यान्यद्वेतुः 
कारणं स्यान्न तु तस्यैव तत्‌ । 
नाप्यद्रव्यं कर्यचित्कारणं खतन्त्र 
इष्टं लोके। न च द्रव्यत्वं धर्माणा- 
मात्मनाग्लुपपद्यतेऽन्यत्वं वा कुत- 
थिध्येनान्यस्य कारणत्वं कार्यत्वं 
चा प्रतिपद्येत । अतोऽद्रव्यत्वा- 
दुनन्यत्वाच्च न. कस्यचित्कार्यं 


कारणं वास्मेत्यर्थः ॥ ५२॥ | 


Ce CT 


'.. अन्य द्रव्यका कारण अन्य द्रव्यं 
ही हो सकता है, न कि उस द्वब्य- 
का वही । और जो वस्तु द्रव्य नहीं 
है उसे छोकमें किसीका खतन्त्र 
कारण होता नहीं देखा । तथा 
आत्माओंका द्रव्यत्व अथवा अन्यत्व 
किसी भी प्रकार सम्भव नहीं है, 
जिससे कि वे. किसी अन्य द्रेब्यके 
कारणत्व अथत्रा कार्यत्वको प्राप्त हो 
सके । अतः तात्पर्यं यह है कि 
अद्रव्यत्व और अनन्यत्वके कारण 
आत्मा किंसीका भी .काय अथवा 
कारण नहीं है ॥ ५३ || 


एवं न चित्तजा धमाश्रित्त वापि न धर्मजम । 


एंवं हेतुफलाजातिं प्रविशन्ति मनीषिणः ॥ ५४ ॥ 


इस प्रकार न तो बाह्य पदार्थ ही चित्तसे हुए हैं और न चित्त ही 
बाह्य पदाथाँसे उत्पन. हुआ है। अतः मनीषी लोग कार्य-कारणकी अनुत्पत्ति 


ही निश्चित करते हैं ॥ ५४ ॥ 

. एवं यथोक्तोभ्यो हेतुभ्य आत्म- 
` विज्ञानखरूपसेव चित्तमिति न 
चित्तजा .बाह्यधमा नापि बाझ- 
धमजं -चित्तम्‌ः। विज्ञानखरूपा- 


इस प्रकार उपयुक्त हेतुआंसे चित्त 
आत्मविज्ञानखरूप ही है; न तो 
बाह्य पदार्थ ही चित्तसे उत्पन्न हुए 
हैं और नं चित्त ही बाह्यं पदार्थास 
उत्पन्नः. हुआ हैं; क्योंकि “सारे ही. 


२३८ माण्डूक्योपनिषद्‌ [ गौ० का० 
CP EP «६६२१. SP यासा नया oe So A he 2. 


भासमात्रत्वाससर्वधर्माणाम्‌ । एवं | धर्म विज्ञानस्वरूपके आभासमात्र हैं । 
| 


दी [- | शस प्रकार न तो हेतुसे फलकी 
न हेतोः फलं जायते नापि फल न पाये 


ेतुरिति हेतुफलयोरजाति हेतु- | हेतुकी । अतः मनीषी लोग हेठुऔर | 
फलाजातिं प्रविशन्त्यध्यवस्यन्ति | फलकी अचुत्पत्ति ही निश्चित के | 
हैं । तात्पर्य यह कि ब्रह्मवेत्ता | 
आत्मनि हेतुफर्योरभावमेव | ढोग आत्मामें हेतु और फलका 
प्रतिपद्यन्ते ब्रह्मविदे इत्यर्थः।५४। | अमाव ही देखते हैं || ५४ ॥ 


NF Vr 10 
हेठु-फलमावके अभिनिवेशका फल 

ये पुनर्देतुफलयोरभिनिविष्टान| किन्तु जिनका हेतु और फलमे 

स्तेषा कि स्यादित्युच्यते--धर्मो- अभिनिवेश है. उनका, क्या होगा ? 

| धर्माख्यस्य हेतोरहं इसपर कहा जाता है-धर्माधमेसंज्ञक 
हि लो क सा खिल में करा रा चोर 
अनि निके _ ` | अधर्म मेरे हैं, काळान्तरमें किसी 

| त्याणिनिकाये जातो भोक्ष्य | प्राणीके शरीरमें उत्पन्न होकर-उनका 


इति-- | . । फल भोगूँगा-इस प्रकार--- 

यावद्धेतुफलावेशस्तावडेतुफलोड्ूवः | 

क्षीणे हेतुफलावेशे संसारं न प्रपद्यते॥ ५५॥ 
जबतक हेतु और फलका आग्रह है तबतक ही हेतु और फलकी 


उत्पत्ति भी है । हेतु और फलका आवेश क्षीण हो जानेपर फिर हेतु और 
फलरूप संसारकी उत्पत्ति भी नहीं होती ॥ ५५ ॥ 


| यावद्धतुफलयोरावेशो हेतु जबतक हेतु और फलका आवेश 
कटाग्रह  आत्मन्य्यारोपणं | देयम अर्थात उन्हें आत्मा 
A) आरोपित करना यानी तचित्तता है, 
तचित्ततेत्यथः, ताषद्धेतुफल- | तबतक हेतु और फलकी उत्पत्ति 


योरुद्धबो धर्माधर्मयोस्तत्फलस्य | भी है अर्थात्‌ तबतक धर्माधर्म और 
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चाइुच्छेदेन प्रवृत्तिरित्यथ । , उनके फलकी अविच्छिन्न प्रवृत्ति भी है| 
यदा पुनर्मन्त्रौषधिवीयेंणेब | “ठ जिस समय मन्त्र और ओषधि- 

का वज की सामथ्यसे ग्रहके आवेशके समान 
ह थथाक्तादतदशेनेना- | उपर्युक्त अद्वेतबोधसे अविद्याजनित 


विद्योद्भूतहेतुफलावेशोऽपनीतो हेतु र फलका आवेश निवृत्त हो 
तसिन््चीणे जाता हे उस समय उसके क्षीण 
भवति तदा णे नाति | हो जानेपर रेत और फलकी उतेति 


हेतुफलोद्भवः ॥ ५५॥ भी नहीं होती ॥ ५५॥ 
हेतु-फलके अभिनिवेञ्यमें दोष 


यदि हेतुफलोद्भवस्तदा को! यदि हेतु और फळकी उत्पत्ति 
रहे तो इनमें दोषं क्या है ! सो 


'दोष इत्युच्यते-- बतळाते हैं 
यावद्धेतुफळावेशाः संसारस्ताबदायतः । 


क्षीणे हेठुफलावेशे संसारं न प्रपद्यते॥ ५६॥ 


जबतक हेतु और फलका आग्रह है तबतक संसार बढ़ा हुआ है । 
हेतु और फलका आवेश नष्ट होनेपर विद्वान्‌ संसारको प्राप्त नहीं 


होता ॥ ५६ ॥ 
यावत्सम्यग्द्शनेन हेतुफला- जबतक सम्यगज्ञानसे हेतु ओर 


क ; ; सँसार | का आमद निवृत्त नहीं होता 
वेशो न निवततेऽक्षीणः संसार- | तळ यसर om 


स्तावदायतो दीर्घो भवतीत्यथे; । | विस्तृत होता जाता है । किन्तु 


न वेद रा? हेतुफलावेशके क्षीण होनेपर, कोई 
क्षीणे पुनहेतुफलावेशे संसारं न का नि तो 


प्रपद्यते कारणाभावात्‌ ॥ ५६ ॥ ' प्राप्त नहीं होता ॥ ५६ ॥ 


“र र ड 
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` नन्वंजादात्मनोऽन्यन्नास्त्येव शङ्का-अजन्मा आत्मासे भिन्न 
तो और कोई है ही नहीं; फिर हेतु 


तत्कथं हेतुफलयोः संसारस्य | और फल तथा संसारके उत्पत्ति- 
विनाशका तुम कसे वर्णन कर 
चोत्पत्तिविनाशाबुच्येते त्वया ? | रहे हो: 
 शृणु-- समाधान-अच्छा, सुनो -- 
` .संवृत्या जायते सर्व शाश्वतं नास्ति तेन वे । 
सद्भावेन ह्यजं सवेमुच्छेदस्तेन नास्ति वे ॥ ५७॥ 
सारे पदार्थ व्यावहारिक दष्टिसे उत्पन्न होते हैं; इसलिये वे नित्य 
नहीं हैं | परमार्थदृष्टिसे तो सब कुछ अज ही है; इसलिये किसीका विनाश 
भी नहीं है ॥ ५७॥ 
` संवृत्या संवरणं संवृत्तिः 'संबृत्या'---संवरण अर्थात्‌ 


रविद्याविषयो लौकिको व्यव- | अवियाविषयक लौकिक व्यवहारका 
ते व नाम संवृति. हे; उस : संवृतिसे ही 
हारस्तया संबृत्या जायते सम्‌ । | को उत्पत्ति होती है. । अतः 


तेनाविद्याविषये शाश्वत नित्यं | उस अविद्याके अधिकारमें कोई भी 


नास्ति वै । अंत उत्पत्तिबिनाश- | वस्त र शाञ्चत नित्य नहीं है | 
इसीलिये उत्पत्ति-विनाशशीछ संसार 


उ संसार आयत त्युच्यते । विस्तृत है-ऐसा कहा जाता है; 
परमार्थसद्भावेन त्वज॑ सवेमात्मेव | क्योंकि परमार्थसत्तासे तो सब कुछ 


यस्मात्‌ । -अतो जात्यभावा- | अजन्मा आत्मा ही हैं | अतः जन्मका 
अमाव होनेके कारण किसी भी हेतु 


दुच्छेदस्तेन नास्ति वे कख- | या फल आदिका उच्छेद नहीं होता- 


चिद्वेतुफलादेरित्यर्थः ॥ ५७॥ | ऐसा इसका तात्पर्य है ॥ ५७ ॥ 


ना © -- 


| जीवोंका जन्म मायिक है 
धमी य इति जायन्ते जायन्ते ते न तत्त्वतः । 
जन्म मायोपमं तेषां सा च माया न विद्यते ॥ ५८ ॥ 
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धमे ( जीव ) जो उत्पन्न होते कहे जाते हैं वे वस्तुतः उत्पन्न 
नह! हात | उनका जन्म मायाके सदृश है और बह माया भी [ वस्तुतः ] 
है नहीं ॥ ५८ ॥ 
येऽप्यात्मानोऽन्ये च धर्मा | जो भी आत्मा तया दूसरे धर्म - 
उ हो रे | उसन होते है" इस प्रकार कल्पना 
न्त इति करप्यन्ते त इत्येवं- किये जाते 0 न नम 
प्रकारा यथोक्ता संबृतिनिदिश्यत | सभी धर्म संबृतिसे ही उत्पन्न होते 
हैं। यहाँ इति? शब्दसे इससे 
इति संवृत्येच धर्मा जायन्ते; न ते कटे कप वही या 
तत्त्वतः परमाथतो जायन्ते । | निर्देश किया गया है | वे तत्ततः | 
त्तर परमाथतः उत्पन्न नहीं होते । 
यत्पुनस्तत्संवृत्या जन्म तेषां सोके ऊ एच कन सो 
धमाणां यथोक्तानां यथा मायया | संद्वतिसे होनेवाळा जन्म है वह 
ऐसा है जेसे मायासे होनेवाला 
जन्म होता है, इसलिये उसे मायाके 
तच्यम्‌ । सदरा समझना चाहिये | 
माया नाम वस्तु तहि ? नेवम्‌; तब तो माया एक सत्य बस्तु 
सिद्ध होती है ? नहीं, ऐसी बात नहीं 
सा च माया न विद्यते, मायेत्य- | है । वह माया मी है नहीं । तात्पर्य 
यह है कि “माया” यह अविद्यमान 
विद्यमानस्याख्येत्यभिग्रायः।।५८॥।। वस्तुका ही नाम है ॥५८॥ 


जन्म तथा तन्मायोपमं प्रत्ये- 


CAI 
कथं मायोपमं तेषां धर्माणां उन धर्मोका जन्म मायाके सदरा 
जन्मेत्याह-- किस प्रकार है ? सो बतलाते हैं - 


यथा मायामयादूबीजाज्जायते तन्मयोऽङ्कुरः । ` 
नासौ नित्यो न चोच्छेदी तह्डमेंषु योजना ॥ ५६ ॥ 


जिस प्रकार मायामय बीजसे मायामय अङ्कर उत्पन्न होता है और 
वह न तो नित्य ही होता है और न नाशवान ही, उसी प्रकार घमेकि 
विषयमै भी युक्ति समझनी चाहिये ॥ ५५९ || oR 
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~- यथा मायामयादाम्रादिबी- 
जाञ्जायते तन्मयो मायामयोऽ- 
कुरो, नासाव्रङ्करो नित्यो न 
चोच्छेदी विनाशी वाभ्ूतत्वात्त- 
दवदेच धर्मेषु जन्मनाशादियोजना 
युक्तिः । न तु परमार्थतो 
धर्माणां जन्म नाशो वा युज्यत 


जिस प्रकार मायामय आम 
आदिके बीजसे तन्मय अर्थात्‌. 
मायामय अङ्कर उत्पन्न होता है और 
बह अङ्कर न.तो नित्य ही होता है 
और न नाशवान्‌ ही, उसी प्रकार 
असत्य होनेके कारण धमॉमें भी 
जन्म-नाशादिकी योजना-युक्ति है । 
तात्पर्य यह है कि परमाथतः घर्मोका 
जन्म अथवा नाश होना सम्भव 
नहीं है ॥ ५९ ॥ 


इत्यरथः ॥ ५९ ॥ 
आत्माकी अनिर्वचनीयता 
नाजेषु सवेधमेंषु शाश्वताशाश्रतामिघा । 
यत्र वणी न वर्तन्ते विवेकस्तत्र नोच्यते ॥ ६० ॥ 


इन सम्पूर्ण अजन्मा धमेमें नित्य-अनित्य नामोकी प्रबृत्ति नहीं हे । 
जहाँ शब्द ही नहीं है उस आत्मतत्त्ममें [ नित्य-अनित्य ] विवेक भी नहीं 





कहा जा सकता ॥ ६० ॥ 


' प्रमार्थतस्त्वात्मस्वजेषु नित्ये- | 


करसविज्ञपिमात्रसत्ताकेपु शाश्व- 
` तोऽश्ञाश्चत इति वा नाभिधा 
नाभिधानं प्रवतत इत्यथः । यत्र 
थेषु वर्ण्यन्ते गैरर्थास्ते वणोः 
शब्दा न प्रवतन्तेऽभिधातुं प्रका- 
शयितुं न प्रवन्त इत्यर्थः । 


वास्तवमें तो नित्य, एकरस 
विज्ञानमात्र सत्ताखरूप अजन्मा ` 
आत्माओंमें नित्य-अनित्य-ऐसे 
अभिधान अर्थात्‌ नामकी भी प्रवृत्ति 
नहीं है । जहाँ जिन महात्माओंमे 
_जिनसे पदार्थोका वर्णन किया 
जाता हैं वे वर्ण यानी शब्द भी 
नहीं हैं अर्थात्‌ उसका वर्णन करनेके 
लिये प्रवृत्त. नहीं होते हैं, १ उसमें 
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इद्सेवसिति विवेको विविक्तता ध्यह ऐसा है अर्थात्‌ नित्य है अथवा 
त्र नित्योऽनित्य इति नोच्यते | | अनित्य हे? इस प्रकारका विवेक भी 
(कुने =<) 4100) / 3 | नहीं कहा जाता; जैसा कि “जहाँ- 

यतो वाचो .निवतेन्ते” ( ते० | ३ बाणी लौट आती है” इस. श्रुति- 


उ० २।४। १ )इति श्रुतेः ॥६०॥ | से सिद्ध होता है ॥ ६० ॥ 


यथा स्वप्ने ठुयाभासं चित्तं चलति मायया । | 
तथा जाग्रदूइ्याभासं चित्तं चलति मायया ॥ ६१॥ 
जिस प्रकार खप्तमें चित्त मायासे हेताभासरूपसे स्फुरित होता है 

उसी प्रकार जाग्रत्कालीन द्वेतामासरूपसे भी चित्त मायासे ही स्फुरित 
होता है ॥ ६१॥ | 

अडटयं च ठ्वयामासं चित्तं स्वप्ने न संशयः । 
“-अट्ठ॑यं च हुयाभासं तथा जाग्रन्न संशयः ॥ ६२॥ 

- इसमें सन्देह नहीं, खप्नावस्थामें अद्रय चित्त द्वी देतरूपसे भासनेवाला 
है; इसी प्रकारं ज़ाम्रत्कालमें भी: अद्य मेन ही : द्वेतरूपसे भासनेवाळा 
है-इसमें कोई सन्देह नहीं ॥ ६२ ॥ 
| ५ यत्पुनवोग्गोचरत्वं परमाथे- | परमार्थतः अद्दय विज्ञानमात्रका 


जो वाणीका विषय होना है वह मनका 
तोञ्दयस् विज्ञानमात्रस्य तन्म | स्ुरणमात्र ही है, वह परमार्थतः 


र ० °_ | है नहीं-इस प्रकार इन इलोकोंकी 
मस 3 की 228 का अल व्याख्या पहले ( अद्वेत० २९-३ ० 
इति। उक्ताथों लोको ॥६१-६२॥ | में ) की जा चुकी है ॥६१-६२॥ 

` द्वेताभावमें स्वका हष्टान्त | 
. इतश्च : .. वाग्गोचरस्याभावो | वाणीके विषयभूत दूतका 
देतसर्य--.-... :... : ° -- ]-इसळियि भी. अभाव है... .... 
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स्वप्नदकप्रचरन्स्वप्ने दिक्षु वे दरासु स्थितान्‌ । 
अण्डजान्स्वेदजान्वापि जीवान्पइयति यान्सदा ॥ ६३ ॥ 
` खम्नदरष्टा खम्ममें घूमते-वूमते दशों दिशाओंमें स्थित जिन अण्डज 
अथवा स्वेदज जीवोंको सर्वदा देखा करता है [ वे वस्तुतः उससे पृथक्‌ 
नहीं होते ] ॥ ६३ ॥ 
खप्नान्पश्यतीति स्वझचकप्र-! जो सम्नोंको देखता है उसेस्वमद्रष्टा 
चरन्पर्यरन्खप्ने खप्रखाने दिक्षु कहते हैं, वह सम अर्थात्‌ स्वभस्थानोमे 
«__ | घूमता हुआ दिशाओंमें 
बै दशसु खितान्व्तमानाज्ञीवा- | {5 न स्थित 
जिन स्वदज अथवा अण्डज प्राणियों- 
न्राणिनोऽण्डजान्स्वेदजान्वा या- | को सर्वदा देखता है [वे वस्तुत: 
न्सदा पश्यति ॥ ६३ ॥ उससे भिन्न नहीं होते ] ॥६३॥ 





यद्येवं तत; किम्‌ ! उच्यते--| यदि ऐसा है तो इससे सिद्ध 
क्या हुआ ! सो बतलाते हैं--- 

खप्नदक्चित्तद्वशयास्ते न विद्यन्ते ततः पृथक । 
तथा तद्दृ्यमेवेदं स्वप्नदृक्चित्तमिष्यते ॥ ६४ ॥ 
वे सब स्वप्नद्रष्टके चित्तके दृश्य उससे पृथक्‌ नहीं होते । इसी 
प्रकार उस स्परद्रषटाका यह चित्त भी उसीका दृश्य माना जाता है ॥६४॥ 
ख़मदशरितत्तं स्र्मदक्चित्तम्‌। | खप्नद्रष्टाका चित्त 'खप्नदक्चित्तः 
तेन इच्यास्ते जीवास्ततस्तस्मा- | "ता है) उससे देखे जानेवाळे 


~ 


त वें जीव उस खभमद्रष्टाके चित्तसे 
त्वमव्क्चित्तात्तथडन विद्यन प्रथक्‌ नहीं हैं---यह इसका तात्पर्य 


न सन्तीत्यर्थः । चित्तमेव द्यनेक- | है । अनेक जीवादिमेदरूपसे 

Ae | विकल्प्यते चित्त ही कल्पना किया जाता है । 
न विकर्प्यते । इसी प्रकार उस खपद्रष्टाका यह 
तथा तदपि खम्नदक्चित्तमिंदं चित्त भी उसका दृश्य ही. है | 


हे. ess “*<>>.>>._- 
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तद्रञ्यमेव, तेन स्वप्नदशा दृश्य | उस खभद्रष्टासे देखा जाता है, 
यति इसलिये उसका दृश्य है| अत: तात्पर्य 
तदुदरयस्‌ | अत; ° | हृ है कि खमदरष्टासे भिन्न चित्त 
रेकेण चित्तं नाम नास्तीत्यथे;।६४॥ भी कुछ है नहीं ॥६४॥ 
—Aih 
चरञ्जागरिते जाग्रदिक्ष वे दरसु स्थितान्‌ । 
अण्डजान्स्वेद्‌जान्वापि जीवान्पश्यति यान्सदा ॥ ६५॥ 
जाग्रचित्तेक्षणीयास्ते न विद्यन्ते ततः पुथक । 
तथा तदूदृश्यमेवेदं जाग्रतश्चित्तमिष्यते ॥ ६६ ॥ 
जाग्रतू-अवस्थामें घ्रूमते-घूमते जाग्रत्‌-अवस्थाका साक्षी दरों 
दिशाओंमें स्थित जिन अण्डज अथवा स्वेदज जीवोंको सर्वदा देखता 
है ॥ ६५ || वे जाग्रच्चित्तके दृश्य उससे पृथक्‌ नहीं हैं । इसी प्रकार 
वह जाग्रच्चित्त भी उसीका दृश्य माना जाता है | ६६ || 
. जाग्रतो दश्या जीवासतचित्ता- | जाग्रत्‌ पुरुषको दिखलायी देने- 
वाळे जीव उसके चित्तसे अपृथक्‌ 
व्यतिरिक्ताश्रित्तेक्षणीयत्वात्खप्न- | हैं, क्योंकि स्वभद्रष्टाके चित्तसे देखे 
जानेवाळे जीवोके समान वे उसके 
इक्चित्तेक्षणीयजीववत्‌ । तच्च | चित्तसे ही देखे जाते हैं। तथा 
| जीवोंको देखनेवाला वह चित्त भी 


जीवेक्षणात्मक चित्त द्रटुरव्यति- द्रष्ठासे अभिन्न है, क्योंकि स्वप्तचित्त- 


के समान वह भी जाम्रदूद्र्टाका 
दृश्य है । शेष अर्थ पहले कहा जा 
उक्तार्थमन्यत्‌ ॥ ६५-६६॥ चुका है ॥ ६५-६६॥ 


fA. SR 


उभे ह्यन्योन्यष्ठ्ये ते कि तदस्तीति नोच्यते । 


-ठक्षणाशून्यमुभयं तन्मतेनेव गृह्यते ॥ ६७ ॥ 


रिक्त दर्टृञ्यत्वात्स्र्चित्तवत्‌ | 
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वे [ जीव और चित्त ] दोनों एक-दूसरेके इर्ये हैं; वे हैं क्या 
बस्तु सो कहा नहीं जा सकता | ये दोनों ही प्रमाणशून्य हैं और 
केवल तचित्तताके कारण ही ग्रहण किये जाते हैं ॥ ६७ ॥ 


जीवचित्ते उभे चित्तचेत्ये ते 
अन्योन्यदश्ये इतरेतरगम्ये । 
जीवादिविषयापेक्षं हि चित्तं नाम 
भवति । चित्तापेक्षं हि जीवादि 
'इञ्यस्‌ । अतस्ते अन्योन्यस्य । 
` तस्मान्न किंचिदस्तीति चोच्यते 
चित्तं वा चित्तेक्षणीयं वा किं 
तदस्तीति विवेकिनोच्यते | न 
हि स्वप्ने हस्ती हस्तिचित्त वा 
विद्यते तथेहापि विवेकिनामित्य- 
भिप्राय; । 

. कृथम्‌ १ लक्षणाशूल्य लक्ष्य- 
तेऽनयेति लक्षणा. प्रमाणं प्रमाण- 
शून्यञ्चुभयं. चित्तं चेत्यं द्यं 
यतस्तन्मतेनैव तचित्ततयेव तदू 


गृह्यते | न हि घटमतिं प्रत्या-. 


ख्याय घटो गृह्यते नापि घटं 


प्रत्याख्याय घटमतिः। नहि 


जीव और चित्त अर्थात्‌ चित्त 
और चित्तके त्रिषय--ये दोनों ही 
अन्योन्यद्श्य. अर्थात्‌ एक-दूसरेके 
विषय हैं | जीवादि विषयकी अपेक्षा- 
से चित्त है और चित्तकी अपेक्षासे 
जीवादि दृश्य । अतः वे एक-दूसरेके 
दृश्य हैं । इसलिये ऐसा प्रश्न होनेपर 
कि वे हैं क्या ? विवेकी लोग यही 
कहते हैं कि चित्त अथवा चित्तका 
दृश्य-इनमेंसे कोई भी वस्तु है नहीं। 
इससे उन विवेकी पुरुषोंका यही अभिं- 
प्राय-है कि जिस प्रकार खममें हाथी 
और हाथीको ग्रहण करनेवाला चित्त 


नहीं होता उसी प्रकार यहाँ, 


( जाग्रत्‌-अत्रस्थामें ) भी उनका 
अमाव है | _ 


किस प्रकार नहीं हैं 1 क्योंकि 


वे चित्त और चैत्य दोनों ही लक्षणा-' 
शून्य-ग्रमाणरहित हैं । जिससे कोई . 


पदार्थ लक्षित होता है उसे “लक्षणा 
यानी “प्रमाण” कहते हैं | और वे 
तन्मत-_तच्ित्ततासे ही ग्रहण किये 
जाते हैं, क्योंकि न तो घटबुद्विको 

त्यागकेर घटका ही ग्रहण किया 
जाता है और न घटको त्यागकर 


घटबुद्वधिका ही । तात्पर्य यह किं . 





। 
| 
| 
4 
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तत्र ग्रमाणप्रमेयभेद्‌ः शक्यते | उनमें प्रमाण और प्रमेयक्रे भेदकी 
कल्पयितुमित्यभिग्रायः ।। ६७ || | कल्पना नहीं की जा सकती || ६७ || 


यथा स्वप्नमयो जीवो जायते भ्रियतेऽपि च । 

तथा जीवा अमी सर्वे भवन्ति न. भवन्ति च ॥ ६८ ॥ 

` जिस प्रकार स्वप्तका जीव उत्पन्न होता हैं और मरता भी है उसी 
प्रकार ये सब.जीव भी उत्पन्न होते हैं और मरते भी हैं | ६८ | 

यथा मायामया जीवो जायते प्रियतेऽपि च |) | 
तथा जीवा अमी सर्वे भवन्ति न भवन्ति च॥ ६६॥ 

जिस प्रकार मायामय जीव उत्पन्न होता है और मरता भी. है उसी 

प्रकार ये सब जीव उत्पन्न होते हैं और मरते भी हैं ॥ ६९ || 

यथा निमितको जीवो जायते भ्रियतेऽपि वा । 


. तथा जीवा अमी सर्वे भवन्ति न भवन्ति च ॥ ७० ॥ 

जिस प्रकार मन्त्रादिसे रचा हुआ जीव उत्पन्न होता है और मरता 

भी है उसी प्रकार ये सब जीव उत्पन्न होते हैं और मरते भी हैं || ७० || 
मायामयो मायाविना यः| मायामय-जिसे मायावीने रचा 


„ | आदिसे सम्पादन किया हुआ । खभ, 
भिनिष्पादितः । - स्वभमायानि- | माया और मन्त्रादिसे निष्पन हुए 


मिंतका अण्डंजाद्यों जीवा यथा | अण्डज आदि जीव जिस प्रकार 
जायन्ते म्रियन्ते च तथा मनु- | उन होते और मरते भो हैं. उसी 
अ र ` ` `. ौइ5:ै प्रकार मनुष्यादिरूप जीव वर्तमान 

ष्यादिलक्षणा अविद्यमाना. एव | होते हुए भी चित्तके विकल्पमात्र | 
चित्तविकल्पनामात्रा इत्यर्थः | ही हैं--यह इसका अभिप्राय 
॥ ६८--७०॥ ` है ॥ ६८--७०॥ ` 
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अजाति ही उत्तम सत्य हे 


न कश्चिजायते जीवः संभवोऽस्य न विद्यते । 
एतत्तढुत्तमं सत्यं यत्र किंचिन्न जायते ॥ ७१॥ 
. [ वस्तुतः ] कोई जीव उत्पन्न नहीं होता, उसके जन्मकी सम्भावना 
ही नहीं है । उत्तम सत्य तो यही है कि जिसमें किसी वस्तुकी उत्पत्ति 
ही नहीं होती || ७१॥ | 
व्यवहारसत्यविषये जीवानां व्यावहारिक सत्तामें भी जीवोंके 


र बडि जो जन्म-मरणादि हैं वे खम्ादिके 
जन्ममरणादिः स्वप्नादिजीववदि- जीवोंके. ही समान हैं-ऐसा पहले 


त्युक्तम्‌ । उत्तमं तु परमार्थसत्यं | कहा जा चुका है; किन्तु उत्तम 
` कम्रिज्ञायते जीव इति | सत्य तो यही है कि कोई भी जीव 
जातत गत शत. | उत्पन नहीं होता | शेष अंशकी 
उक्तार्थमन्यत्‌ ॥ ७१॥ व्याख्या पहले की जा चुकी है ॥७१॥ 
| न्क ` 
न चित्तकी असंगता 
_- चित्तस्पन्दितमेवेद्‌ं ग्राह्यग्राहकवद्ठ्यस्‌ । 
चित्तं निर्विषयं नित्यमसङ्गं तेन कीतितम्‌ ॥ ७२ ॥ 
विषय और इन्द्रियोंके सहित यह सम्पूर्ण द्वैत चित्तका ही स्फुरण 
है; किन्तु चित्त निर्विषय है; इसीसे उसे नित्य असंग कहा गया है ॥७२॥ 
सर्व॑ ग्राद्यग्राहकवचित्तस्प- विषय और इन्द्रियांसे युक्त 
न्दितमेव द्यं चित्तं परमार्थत | सम्पूर्ण देत चित्तका ही स्फुरण है। 
आतौचेति | निर्विषयं तेन निर्विष किन्तु चित्त परमार्थतः आत्मा ही 
आत्मवति पेले ` | है, इसलिये वह निर्विषय है| उस 
यत्वेन नित्यमसङ्गं कीर्तितम्‌ । | निर्विषयताके कारण उसे सवेदा असंग 
“असङ्गो द्यय पुरुषः” ( बू० उ० | कहा गया है; जैसा कि “यह पुरुष 


७ 
क 
> 
० mses ea 5“ se as mie 5 “ळा आदळ कळक ककवा“. र रू ९] as ee ss ee Ls es > र... ळर 





५ 


शां० भा० ] अलातशान्तिप्रकरण २४९ 
i wea ee 2.३. वि, ०१३0 > oe oi SD CMs MG, sc 
४ । २ । १५, १६) इति शरुते | | असंग ही है” इस श्रतिसे प्रमाणित 
सविषयस्य हि विषये सङ्गः | | होवा है | जो सविषय होता है उसी 


का अपने विषयसे संग हो सकता है | 
निर्विषयत्वाचचित्तमसङ्गमित्यथः अतः तात्पये यहः है कि निर्विषय 


॥ ७२॥ होनेके कारण चित्त असंग है ॥७२॥ 


— छु छक” 
नखु निर्विषयत्वेन चेदसङ्गत्व | शङ्का-यदि निर्विषयताके कारण 
ही असंगता होती है तो चित्तकी 
चित्तस्य न निःसङ्गता भवति | असंगता तो हो नहीं सकती, बयो . 
शास्ता (गुरु) शात्र और 
शिष्य इत्यादि उसके विषय 
सादेविषयस्य विद्यमानत्वात्‌ । | विद्यमान हैं । 
नष दोषः; कसात्‌-- समाधान-यह दोष . नहीं हो 
सकता, क्योंकि 
व्यावहारिक वस्तु परमार्थतः नहीं होती 
योऽस्ति कल्पितसंवृत्या परमार्थेन नास्त्यसौ । 
परतन्त्रामिसंवृत्या ` स्यान्नास्ति परमार्थतः ॥ ७३ ॥ 
जो पदार्थ कल्पित न्यवहारके कारण होता है वह परमार्थत: नहीं 
होता; और यदि अन्य मतावम्बियोंके झाखनोंकी परिमाधाके अनुसार हो : 
तो भी वह परमार्थतः नहीं हो सकता ॥ ७३ || 
यः पदार्थः शा्रादिविद्यतेस | जो मी शाज्रादि पदार्थ है वे 
कल्पित व्यवहारसे ही हैं; अर्थात्‌ 
कल्पतसंवृत्या; कल्पिता च सा | जिस व्यवहारकी परमार्थतत्तकी 
॒ उपलब्धिके उपायरूपसे कल्पना की 


परमार्थप्रतिपत्युपायत्वेन  संब्र- | गयी है उसके कारण जिस पदार्थ 
की सत्ता है वह परमार्थसे नहीं है । 


तिश्च सा, तया योऽसि परमार्थेन | “ज्ञान हो जानेपर देत नहीं रहता” 


यसाच्छास्ता शास्त्रं शिष्यश्रेत्येव- 
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नास्त्यसौ न विद्यते । ज्ञाते देतं | ( आगम० छो० १८ ) ऐसा हम 
न विद्यत इत्युक्तम्‌ । पहले कह .ही चुके हैं । 


यश्च परतन्त्राभिसंवृत्या पर- | इसके सिवा जो पदार्थ परतन्त्रा- 


हे ५ _ | दिसंवृतिसे-अन्य मतावलम्बियोके 
शास्रव्यवहारेण स्यात्पदाथः स शास्रव्यवहारसे सिद्ध है. वह 


परमार्थतो निरूप्यमाणो ना- | परमार्थतः निरूपण किये जानेपर 
नहीं है ।. अतः 'इसीसे. उसे असङ्ग 


सत्येव । तेन युक्तघुक्तमसङ्गं तेन ir सोयही 
कीतितमिति ॥ ७३ ॥ है | ७३॥ 
| | 
आत्मा अज है-यह कल्पना भी व्यावहारिक है 
नशु शा्रादीनां संवृतित्वे$ज | | ञञङ्गा-शाख्रादिको व्यावहारिक 
भयमपि नि माननेप[ तो “अज है? ऐसी 
र | ह स ` | कल्पना भी व्यावहारिक ही सिद्ध 
स्यात्‌ ?. . | होगी ! 
सत्यमेवम्‌ । समाधान-हाँ, बात तो ऐसी ही है। 
अजः कल्पितसंवृत्या परमार्थेन नाप्यजः। ` 
परंतन्त्रांभिनिष्पत््या संवृत्या जायत तु सः॥ ७४॥ 
आत्मा अज? भी कल्पित व्यवहारके कारण ही कहा जाता है 
परमार्थतः तो 'अज? भी नहीं है | अन्य मतावलम्बियोंके शाख्नोसे सिद्ध 
जो संवृति ( भ्रमजनित व्यवहार ) है उसके अनुसार उसका जन्म 
होता है | [ अतः उसका निषेध करनेके लिये ही उसे 'अज” कहा 
गयां है ] | ७३॥ | 
शाख्रादिकल्पितसंब्ृत्यंवाज ` शाख्रादिकल्पित, व्यंत्रहारके 
कः कारण ही उसे “अज? ऐसा कहा 
इत्युच्यते । परमार्थन नाप्यजः । ' जाता है । परमार्थतः... वह अज 
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यसात्परतन्त्राभिनिष्पत््या 


पर- | भी नहीं है । क्योंकि यहाँ जिसे अन्य 


शास्रसिद्धिसपेक्ष्य योऽज इत्युक्तः | शाख्रोंकी सिद्विकी अपेक्षासे अज? 


स संवृत्या जायते । अतोऽज 


ऐसा कहा है, वह संवृतिसे ही 
जन्म भी लेता है | अतः “बह अज 


[oS थेविषये 
इतीयमपि कल्पना परसा है? ऐसी कल्पनाका भी परमार्थ- 


नेच क्रमत इत्यर्थः || ७४ ॥ 


राज्यमें प्रवेश नहीं हो सकता ॥७४॥ 


— Fr —- 


७०1 
द्रताभावसे जन्माभाव 


यसादसद्विषयस्तसात्‌-- 


क्योंकि विषय असत्‌ है, इसलिये- 


अभ्रूताभिनिवेशोऽस्ति यं तत्र न विद्यते । . 
ठुयाभाव॑ स बुद्ध्वैव निर्निमित्तो न जायते ॥ ७५॥ 
लोगोंका असत्य [ द्वैत ] के विषयमें केवळ आग्रह है | वहाँ 
[ परमार्थतस्तमें ] द्वेत है ही नहीं । जीव द्वेताभावका बोध प्राप्त करके 


केवलम्‌।अभिनिवेश 
` आग्रहमात्रम्‌ । इयं 

तत्र न विद्यते । 

मिथ्याभिनिवेश- 
मात्रं च जन्मनः कारणं यसात्त- 
सादइयाभावं बुद्ध्वा निर्निमित्तो 
निवृत्तमिथ्याहयाभिनिवेशो यः 
स न जायते ॥ ७५॥ 


मिथ्यामिनिवेश 
. निवृत्त्या 


` जन्माभावः ` 


ही, फिर कोई कारण न रहनेसे जन्म नहीं लेता || ७५ ॥ 


` असत्यभूते डैतेऽभिनिवेशोऽस्ति | 


असत्यभूत द्वेतमें छोगोंका केवळ 
अभिनिवेश है । आम्रहमात्रका नाम 
अभिनिवेश है | वहाँ [ परमार्थवस्तुमें ] 
दवेत है ही नहीं । क्योंकि मिथ्या 
अभिनिवेशमात्र ही जीवके जन्मका 
कारण है। अतः द्वेताभावको जानकर 
जो निर्निमित्त हो गया है अर्थात्‌ 
जिसका मिथ्या दवेतविषयक आग्रह 
निवृत्त हो गया है उस [ अधिकारी 
जीव ] का फिर जन्म नहीं 
होता ॥ ७५ ॥ . क 


यदा न लभते हेतूनुत्तमाधममध्यमान्‌ । 
तदा न जायते. चित्त, हेत्वभावे फलं कुतः ॥ ७६ ॥ 





द्‌ 


२५२ माण्डूक्योपनिषद्‌ 


[ गौ० का० 


i Pe २22० Po Ro ०८२२५... ६२:२०... ०८८२, 

जिस समय चित्त उत्तम, मध्यम और अधम हेतुओंको प्राप्त नहीं 
करता उस समय उसका जन्म भी नहीं होता; क्योंकि हेतुका अभाव 
होनेपर फिर फळ कहाँ हो सकता है £ ॥ ७६ ॥ 


जात्याश्रमविहिता आशीवे- 
जितेरचुष्ठीयमाना 

धर्मा देवत्वादि- 
ग्राप्तिहेतव उत्तमाः 
केवलाश्च धमाः । अधमेव्यामिश्रा 
मनुष्यत्वा दिग्राप्त्यर्था मध्यमाः | 
तिर्यगादिप्राप्तिनिमित्ता अधमे- 
लक्षणाः प्रवृत्तिविशेषाश्वाधमाः । 
तानुत्तममध्यमाधमानविद्यापरि- 
कर्पितान्यदैकमेवाडितीयमात्म- 
तत्त्वं सर्वकल्पनावर्जितं जानन्न 
लभते न पश्यति यथा बालेदश्य- 
मानं गगने मल॑ विवेकी न पश्यति 
तद्रत्तदा न जायते नोत्पद्यते 
चित्तं देवाद्याकारेरृत्तमाधम- 
मघ्यमफहरूपेण न ह्यसति 
हेतो फलमुत्पद्यते चीजाद्यभाव 
इब सस्यादि ॥ ७६ ॥ 


डेतुत्रयामावा- 


उज्जन्मासावः 


निष्काम मनुष्योंद्रारा अनुष्ठान 
किये जाते हुए देवत्वादिकी प्राप्तिके 
हेतुभूत वर्णाश्रमविहित धर्म, जो 
केवल धर्म ही हैं, उत्तम हेतु हैं और 
मनुष्यत्वादिकी प्राप्तिके हेतुभूत जो 
अधर्ममिश्रित धर्म हैं वे मध्यम हेतु हैं 
तथा तियंगादि योनियोंकी प्राप्तिकी 
हेतुभूत अधर्ममयी विशेष प्रवृत्तियाँ 
अधम हेतु हैं । जिस समय सम्पूर्ण 
कल्पनासे रहिंत एकमात्र अद्वितीय 
आत्मतत्त्वका ज्ञान होनेपर उन उत्तम, 
मध्यम और अधम हेतुओंको मनुष्य 
इस प्रकार उपलब्ध नहीं करता, 
जेसे कि विवेकी पुरुष आकाशमें 
बाळकोंको दिखायी देनेवाली 
मळ्निताको नहीं देखता, उस समय 
चित्त उत्तम, मध्यम और अधम फल- 
रूपसे देवादि इारीरोंमें उत्पन्न नहीं 
होता । बीजादिके अमावमें जेसे 
अन्नादि उत्पन्न नहीं होते उसी 
प्रकार हेतुके न होनेपर फलकी भी 


उत्पत्ति नहीं होती ॥ ७६ ॥ 





हेत्वभावे चित्तं नोत्पद्यत इति 


'हेतुका अभाव हो जानेपर चित्त 


| उत्पन्न नहीं होता-ऐसा पहले कहा 





| 
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हयुक्तस्‌ । सा पुनरशुत्पत्तिश्चत्तस्य | गया | किन्तु वह चित्तकी अनुत्पत्ति 
की इशीत्युच्यते- केसी होती है ? इसपर कहा जाता है- 

अनिमित्तस्य चित्तस्य याचुत्पत्तिः समाद्ट्या । 
अजातस्यैव सर्वस्य चित्तदृश्यं हि तद्यतः ॥७७॥ 


[ इस प्रकार ] निंमित्तश्ून्य चित्तकी जो अनुत्पत्ति है वह सर्वथा 


` निर्विशेष ओर अद्वितीय है | [ क्योंकि पहले मी ] वह सर्वदा अजात 


[ अर्थात्‌ अद्वितीय ] चित्तकी ही होती है, क्योंकि यह जो कुछ 
[ प्रतीयमान द्वेतवर्ग ] है, सब चित्तका ही दृश्य है || ७७ ॥ 
७ गने र Cc ~ 
परमाथदशेनेन निरस्तधमो- परमाथज्ञानके द्वारा जिसका 
धर्माख्योत्पत्तिन् निमित्त धर्माधर्मरूप उत्पत्तिका कारण निवृत्त 
. त्यत्तिनिमित्तस्या हो गया है उस निमित्तशून्य चित्तकी 
स्य चित्तस्येति या मोक्षाख्यानु- | जो मोक्षसंज्ञक अनुत्पत्ति है वह 


पत्तिः सा सर्वदा सर्वावस्थासु समा | सर्वदा सब अवस्याओंमें समान अर्थात्‌ 


निर्विशेष और अद्वितीय है । वह 
निविशेषाद्वया च । पूर्वमप्यजा- | र ही अजात--अलुपनन और 


तस्येवाचुत्पन्नस्य चित्तस्य सर्वस्या- | सर् अर्थात्‌ अद्वय चित्तकी ही होती 
दृयस्येत्यर्थः । यस्मात्ागपि | दै। क्‍योंकि बोध होनेके पूर्व भी 


विज्ञानाचित्तदश्‍्य र वह दवेत और जन्म चित्तका ही दृश्य 

1 तदय जन्म था अतः सम्पूर्ण अजात चित्तकी 
च तसादजातस्य सवस्य सवेदा अनुत्पत्ति सवेदा समान और अद्य 
चित्तस्य समाइयैवाल॒त्पत्तिन पुनः |.दी होती दै । ऐसी नहीं है कि 
कमी होती है और कभी नहीं होती । 

कदाचिद्भवति कदाचिद्वा न | तात्य यह. है कि वह सर्वदा 


भवति। सकर वेत्यर्थः। ७७ | एकरूपा ही दै ॥ ७७॥ 


बिद्वानक्ी अमयपदभ्रापि _ र 
` यथोक्तेन न्यायेन जन्मनिमि- | उपर्युक्त न्यायसे जन्मकें हेतुभूत 
त्तस्य दयस्याभावात्‌-- ० न 1 देतका “अभाव होनेके -कारण >. . 
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` बुद्ध्वानिमित्ततां सत्यां हेतु प॒थगनाप्चुवन्‌ । 
वीतशोकं तथाकाममभयं पद्मइनुते ॥७८॥ 


अनिमित्तताको ही सत्य जानकर और [ देवादि योनिकी प्रातिके ] 
किसी अन्य हेतुको न पाकर विद्वान्‌ शोक और कामसे रहित अभयपद 
प्राप्त कर लेता है ॥ ७८॥ 


. अनिमित्ततां च सत्यां पर-| अनिमित्तताको ही सत्य यानी 


मार्थरुपाँ बुद्ध्वा हेतु धर्मादि- परमार्थरूप जानकर तथा देवादि 
कारणं देवादियोनिप्राप्ये पथः योनियोंकी प्राप्तिके लिये किसी अन्य 

| धर्मादि कारणको न पाकर [ विद्वान्‌ ] 
२० नर च . | बाह्य एषणाओंसे सुक्त हो कामना एवं 
षणः सन्कामशोकादियजित- | शोकादिसे रहित अविद्याशून्य अभय- 
मविद्यादिरहितमभयं पदमञ्नुते | पदको प्राप्त कर लेता है; अर्थात्‌ 
पुनर्न जायत इत्यर्थः ॥ ७८॥ फिर जन्म नहीं लेता | ७८॥. . 
वी 2221-12... ह [> - छे. . ।..  .“ जव्हा, 


ह 


~~ 


: असूताभिनिे्ञाडिं  सडशे तवते । ` ˆ 
` बस्त्वभांव॑ स बुदृध्वैव निःसङ्गं विनिवतंते ॥७९॥ 

चित्त असत्य [ द्वैत ] के अभिनिवेशसे ही तदनुरूप विषययोमे 
प्रत्त होता है । तथा द्वैत वस्तुके अभावका बोध होनेपर ही वह उससे 
निःसंग होकर लौट आता है ॥ ७९ ॥ 


यसादभूताभिनिबेश्ञादसति | क्योंकि अमूताभिनिवेशसे जो दैत 
> वस्तुत: असत्‌ है उसके अस्तित्वका 
ये यास्त्वनिश्वयोऽभताभि- निश्चय करना . 'अमूताभिनिवेशः 
निवेशस्तसादविद्याव्यामोहरूपा- | है--उस अविद्याजनित मोहरूप 
न तचित्त असत्याभिनिवेशके कारंण ही चित्त 

द्वि र... तदनुरूपे त तदनुरूप विषयोंमें प्रवृत्त होता. है । 


प्रवर्तते-।; तस्य. दस्य .वस्तुनो- | जिस समय-वह उस द्वैत वस्तुका 





| 
| 
| 
| 
। 
1 
| 
। 
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ऽभाबं यदा बुद्धवांस्तदा तस्मान्निः- 
सङ्गं निरपेक्षं सद्विनिवतेतेऽभूता- 


मिनिवेशविषयात्‌ ॥ ७९॥ . 
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अभाव जानः लेता है उस समय उस 
मिथ्या अभिनिवेशजरनिंत विषयसे 
निःसंग-निरपेक्ष. होकर लौट आता 
हैं || ७९. || 


र 


सनोवृत्तियॉकी सान्धिमं बहमसाक्षात्कार 
निवृत्तस्याप्रवृत्तस्य निश्चला हि तदा स्थितिः । 
विषयः स हि बुद्धानां तत्सास्यमजमद्वयम्‌ ॥८ ०॥ 


इस प्रकार [देतसे ] नित्त और [ विषयान्तरमें ] प्रवृत्त न हुए चित्तकी 
उस समय निश्चल स्थिति रहती है । वह परमार्थदर्शी पुरुषोंका ही विषय 
है और वही परम साम्य, अज और अद्वय है ॥ ८० ॥ 


"निवृत्त द्वैतविषयाद्विषया- 
न्तरे चाम्रवृत्तस्याभावदशेनेन 
चित्तस्य निश्चला चलनंवजिता 
त्रह्मस्वरूपेच तदा स्थितिः । यैषा 
त्रह्मखरूपा खितिमश्रित्तस्याद्वय- 
-बिज्ञानेकरसघनलक्षणा, स हि 
यसाद्विषयो गोचरः परमार्थः 
दशिनां बुड़ानां . तसात्तत्साम्यं 
पर॑ निर्रिशेषमजम्यं च ॥८०॥ 


उस समय द्वेतबिषयसे निवृत्त 
और विषयान्तरमें अप्रवृत्त चित्तकी 
अभावदशेनके कारण निश्चला--चळन- 


वजिता अर्थात्‌ त्रझंखरूपा. स्थिति . 


रहती है । चित्तकी जो यह 
अद्वयविज्ञानैकरसघनखरूपा ब्रह्मः 
मयी स्थिति है वह, क्योंकि 
परमार्थदर्शी ज्ञानियोंका विषय-गोचर 
है इसलिये, परमसाम्य--निर्विशेष 
अज और अद्य है || ८०॥ 


0010. 


पुनरपि कीइशश्चासी बुद्धानां | | mr > 
का र भी बतल्ाते हैं--- 


विषय इत्याह 


वह ज्ञानियोंका विषय किस ग्रंकार- 


अजमनिद्रमस्वम्नं _ प्रभातं .. भवति. स्व॒यम्‌ । 
सकूद्विभातो हयेवेषः, धर्मों रौँ धातुरवभावतः- ॥ ८ ९ ॥, ~ 
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वह अज, अनिद्र, अस्वभ और स्वयंप्रकाश है । यह [ आत्मा- 
नामक ] धर्म अपने वस्तु-स्वभावसे ही नित्यप्रकाशमान है ॥ ८१ ॥ 


स्वयमेव तत्प्रभातं भवति, | वह खयं ही प्रकाशित होता 
नादित्याद्यपेक्षम्‌; स्वयंज्योतिःख- | है-आदित्य आदिकी अपेक्षासे नहीं 
भावमित्यर्थः । सक्ृद्विभातः | अर्थात्‌ वह खयं प्रकाशखमाव ह्रै । 
सदैव विभात इत्येतदेष एवंलक्षण | यह ऐसे रक्षर्णोवाळा आत्मानामक 
आत्माख्यो धर्मा घातुस्वभावतो | धमं धातुखभाव-वस्तुखभावसे ही 
बस्तुस्वभावत इत्यर्थः ॥ ८१ ॥ ' सकृद्रिमात सदा भासमान है ॥८१॥ 


Cn 
आत्माकी दइुर्दर्शताका हेतु 


एवमुच्यमानमपि परमाथेतत्वं| इस प्रकार कहे जानेपर भी. 


= लौकिक पुरुषोंको इस परमार्थतत्तका 
कस्माछौकिकैने गृह्यत इत्युच्यते | बोध क्यों नहीं होता £ इसपर 
सुखमान्रियते नित्यं दुःखं विव्रियते सदा । 
यस्य कस्य च धर्मस्य ग्रहेण भगवानसौ ॥८२॥ 
वे भगवान्‌ जिस-किसी दैत वस्तुके आग्रहसे अनायास ही आच्छादित 
हो जाते हैं और सदा कठिनतासे प्रकट होते हैं ॥ ८२॥ 
यस्माद्यस्य कस्थचिद््दयवस्तुनो| क्योकि जिस-किसी धर्म-द्वैत 


त ~. | वस्तुके ग्रहण-आग्रहसे मिथ्या- 
र्म ग्रहेण ग्रहणावेशेन मिथ्या- | = कारण वे भगवान्‌ अर्थात्‌ 


भिनिविष्टतया सुखमात्रियते- | अद्य आत्मदेव सहज ही आदत 


0, 'हो जाते हैं अर्थात्‌ बिना आयासके 
5नायासेनाच्छाद्त इत्यथः। ठयो न समा हि 


पलब्धिनिमित्त हि तत्रावरणं न | द्वेतोपलब्विके निमित्तसे होनेवाल 
यत्नान्तरमपेक्षते । दुःखं च | आवरण किसी अन्य यत्नकी अपेक्षा 
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वित्रियते प्रकटीक्रियते, परमार्थः 
ज्ञानस्य दुलेभत्वात्‌ । भगवान- 
सावात्माइयो देव हत्यर्थः, 
अतो वेदान्तैराचायैश्च बहुश 
उच्यमानोऽपि नेव ज्ञातुं शक्य 
इत्यथः । “आश्चर्यो वक्ता कुश- 
लोऽस्य लब्धा” ( क० उ० १। 
२ । ७ ) इति श्रुतेः ॥ ८२ ॥ 


नहीं करता-और परमार्थज्ञान दुलूभ 
होनेके कारण दुःखसे प्रकट किये 
जाते हैं; इसलिये वेदान्ताचायोंके 
अनेक प्रकार निरूपण करनेपर भी 
जाननेमें नहीं आ सकते-यह 
इसका तात्पर्यं है । “इसका वर्णन 
करनेवाला आश्चर्यरूप है तथा इसे 
ग्रहण करनेवाला भी कोई निपुण 
पुरुष ही होता है?” इस श्रुतिसे भी 
यही सिद्ध होता है ॥ ८२ ॥ 


परमार्थका आवरण करनेवाले असदभिनिवे् 


अस्ति नास्तीत्यादिसक्ष्मविषया 
अपि पण्डितानां ग्रा भगवतः 
परमात्मन आवरणा एव किम्ुत 
मूढजनानां बुद्धिलक्षणा इत्येव- 


मर्थ प्रदशयनाइ-- 


अस्ति-नास्ति इत्यादि सूक्ष्मविषय 
भी, जो पण्डितोंके आग्रह हैं, 
भगवान्‌ परमात्माके आवरण ही हैं, 
फिर मूखे लोगोंके बुद्धिरूप आग्रहों- 
की तो बात ही क्या. है? इसी : 
बातको दिखलाते इए कहते हैँ-- 


अस्ति नास्त्यस्ति नास्तीति नास्ति नास्तीति वा पुनः! 


चळस्थिरोभयाभावेरावृणोत्येव 


बालिशाः ॥८ ३॥ 


आत्मा है, नहीं है, है भी और नहीं मी है तथा नहीं है-नहीं है-- 
इस प्रकार क्रमशः चल, स्थिर, उमयरूप ओर अमावरूप कोटियांसे 
लोग परमात्माको आच्छादित ही करते है ॥ ८३ ॥ 


अस्त्यात्मेति वादी कश्चित््र- |. 


कोई वादी कहता है-'आत्मा 
है? | दूसरा वेनाशिक कहता है-- 


तिपद्यते । नास्तीत्यपरो पना- | ह्वा. है! | तीसरा अईवेनाशिक 


मा० उ० १७ 


. शिकः | अलि नास्तीत्यपरो5थे- | सदसद्वादी दिगम्बर कहता है-हे 
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वैनाशिकः सदसद्वादी दिग्वा-! भी और नहीं भी है? | तथा अत्यन्त 


सा! । नास्ति नास्तीत्यत्यन्तशून्य- 
वादी । तत्रास्तिभावश्चलः, घटा- 


द्यनित्यविलक्षणत्वात्‌ । नास्ति- 


भावः स्थिरः सदाविशेषत्वात्‌ । 
उभयं चलख्थिरविषयत्वात्सद- 


सद्भावो5भावो5त्यन्ताभावः । 

प्रकारचतुष्टयस्यापि तेरेते- 
अलखिरोभयाभावे! सदसदादि- 
वादी सर्वोऽपि भगवन्तमावृणो- 
त्येव बालिशोऽविवेक्षो । यद्यपि 
पण्डितो बालिश एव परमाथ- 
तत््वानवबोधात्किमु स्वभावमूढो 
जन इत्यभिग्रायः ॥ ८३ ॥ 


शून्यबादीका कथन है कि नहीं 
है-नहीं है? । .इनमें अस्तिभाव 
“चल? है, क्योंकि बह घट आदिं 
अनित्य पदाथाँसे भिन्न है । [ तात्पर्य 
यह है कि घटादिका प्रमाता सुखादि 
विशेष धमॉसे युक्त होनेके कारण 
परिणामी-चळ है ]। सदा अविशेष- 
रूप होनेसे नास्तिभाव "स्थिर? 
है । चल और स्थिरविषयक होनेसे 
सदसङ्भाव उभयरूप है तथा अभाव 
अत्यन्ताभावरूप है । 

इन चळ, स्थिर, चळस्थिर और 
अमावरूप चार प्रकारके भावोंसे सभी 
मूखे अर्थात्‌ विवेकहीन सदसदादि 
वादीगण भगवानको आच्छादित 
ही करते हैं । वे यद्यपि पण्डित हैं, 
तो भी परमार्थतत्तका ज्ञान न होनेके 
कारण मूर्ख ही हैं | अतः तात्पर्य यह 


है कि फिर स्वभावसे ही मूखेलोगोंकी | 


तो बात ही क्या है ! ॥ ८३ ॥ 


~RALAYTIS 


कीइक्पुन; परमार्थतत्त्वं यदव- 
बोधादबालिशः पण्डितो भवती- 
त्याइ- 


तो फिर वह परमार्थतत्त कैसा 
है जिसका ज्ञान होनेपर मनुष्य 
अबालिश अर्थात्‌ पण्डित हो जाता 
है ! इसपर कहते हैँ-- 


[ गो० का० . 
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कोट्यश्चत्र एतास्तु ग्रहैयोसाँ सदावृतः । 
भगवानामिरस्पृष्टी येन इष्टः स सबंहक्‌ ॥ ८४॥ 
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जिनके अभिनिवेशसे आत्मा सदा ही आवृत रहता है वे ये चार 
ही कोटियाँ हैं इनसे असंसृष्ट ( अछूते ) भगवान्को जिसने देखा है 


वही सवज्ञ है ॥ ८४ ॥ 

कोट्यः प्रावाटुकशा्रनिर्ण- 
यान्ता एता उक्ता 
अस्ति नास्तीत्या- 
दयाश्चतस्रो यासां 
कोटीनां ग्ररेग्रेहणे- 
रुपलब्धिनिश्चयेः सदा सर्वदाबृत 
आच्छादितस्तेषामेव प्रावादुका- 
नां यः स. भगवानाभिरस्तिना- 
स्तीत्यादिकोटिभिश्चतसृभिरप्य- 
स्पृष्टी5स्त्यादिविकल्पनावर्जित 
' इत्येतद्येन मुनिना दृष्टो ज्ञातो 
वेदान्तेष्वोपनिषदः पुरुषः स 


चतुष्कोटिवजिता- 
त्मशानस्य 
सावेझ्यकारणत्वम्‌ 


उन प्रवाद करनेवाले वादियोंके 
शास्त्रोंद्दार निणय की' हुई ये अस्ति- 
नास्ति आदि चार ही कोटियाँ है | 
जिन कोटियोंके ग्रह--ग्रहणसे ही, 
अर्थात्‌ उन ग्रावादुकोंके इस उपलब्धि- 
जनित निश्चयसे ही जो भगवान्‌ सदा 
आबृत हे उसे जिस मुनिने इन 
अस्ति-नास्ति आदि चारों ही कोटियों- 
से असंस्पृष्ट अर्थात्‌ अस्ति-नास्ति 
आदि विकल्पसे सर्वदा रहित देखा 
है, यानी उसे वेदान्तोंमें [ प्रतिपादित ] 
ओपनिषद पुरुषरूपसे जाना है वही 





सर्वेडक्सवेज्ञः परमार्थपण्डित | सर्वद्क--सर्वज्ञ अर्थात्‌ परमार्थको 
इत्यर्थः ॥ ८४ ॥ जाननेवाला है ॥ ८४ ॥ 
ज्ञानीका नेष्कम्य 


प्राप्य सर्वज्ञतां कृत्खां ब्राह्मण्यं पदमद्यस्‌ । 


अनापन्नादिमध्यान्तं किमतः 


परमीहते ॥ ८५ ॥ 


इस पूर्ण सर्वज्ञता और आदि, मध्य एवं अन्तसे रहित अद्वितीय 
ब्राह्मण्य पदको पाकर भी क्या [ वह विवेकी पुरुष ] फिर कोई चेष्टा 


करता है ? ॥ ८५ || 
्राप्यैतां यथोक्तां कृत्खां 


इस उपयुक्त सम्पूर्ण सर्वज्ञता 


समस्तां सवेज्ञतां ब्राह्मण्यं पदं | ओर “[ जो इस अक्षरको जानकर 


“स॒ ब्राह्मण! 


(बृ० ३० | इस छोकसे जाता है ] वह ब्राह्मण 
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८1 १०) “एष नित्यो 
महिमा ब्राह्मणस्य”? ( वृ० उ० 
४। ४ । २३) इति श्रुतेः; 
आदिमध्यान्ता उत्पत्तिखिति- 
लया अनापन्ना अप्राप्ता यस्याइ- 
यस्य पदस्य न विद्यन्ते तदना- 
पन्नादिमध्यान्तं ब्राह्मण्यं पदम्‌ , 
तदेव प्राप्य लब्ध्वा किमतः 
परमसादात्मलाभादृष्यंमीहते चे- 
एते निष्प्रयोजनमित्यर्थः । “नेव 
तस्य कृतेनार्थः” (गीता ३।१८) 
इत्यादिस्मृतेः ॥ ८५॥ 


) >>८ 


है”? “यह. ब्राह्मणकी झाश्वती महिमा 
है? इत्यादि श्रुतियोंके अनुसार 
ब्राह्मण्पपदको प्राप्तकर-जिस अद्वय 
पदके आदि, मध्य ओर अन्त 
अर्थात्‌ उत्पत्ति, स्थिति और लय 
अनापन्न---अग्राप्त हैं अथात्‌ नहीं हैं 
वह अनापन्नादिमध्यान्त ब्राह्मण्यपद 
है, उसीको पाकर इससे पीछे-इस 
आत्मलाभके अनन्तर कोई प्रयोजन 
न रहनेपर भी क्या [ वह विद्वान्‌ ] 
कोई चेष्टा करता है? [ अर्थात्‌ 
नहीं करता ] जेसा कि “उसका 
किसी कार्यसे प्रयोजन नहीं रहता” 
इस स्मृतिसे प्रमाणित होता है॥८०॥ 





विप्राणां विनयो ह्येष शामः प्राकृत उच्यते । 


दमः प्रकृतिदान्तत्वादेवं 


बिद्वाञ्शमं व्रजेत्‌ ॥ ८६ ॥ 


[ आत्मस्वरूपमें स्थित रहना ] यह उन ब्राह्मणोंका विनय है, 
यही उनका स्वाभाविक शम कहा जाता हैं तथा स्वभावसे ही दान्त 
( जितेन्द्रिय ) होनेके कारण यही उनका दम भी है । इस प्रकार 
विद्वान शान्तिको प्राप्त हो जाता है ॥ ८६ ॥ 


विप्राणां ब्राह्मणानां विनयो 
विनीतत्त्रं खाभाषिक यदेतदात्म- 
खरूपेणावस्थानम्‌ । एष विनयः 
शमोऽप्येष एव प्राकृतः खाभा- 
विको5कृतक उच्यते । दमोऽप्येष 


ब्राह्मणोंका जो यह आत्मस्वरूपसे ' 


स्थित होनारूप विनय--विनीतत्व हैं 
वह स्वाभाविक है । उनका यह 


विनय और यही प्राकृत-स्वाभाविक : 


अर्थात्‌ अकृतक शम भी कहा जाता 
है । ' ब्रह्मस्वभावसे ही उपशान्तरूप 
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एव प्रकृतिदान्तत्वात्खभावत एव 
चोपशान्तरूपत्वाह्ृझणः । एवं 
यथोक्तं खभावोपशान्तं - ब्रह्म 
विद्वाञ्शमपुपशान्ति स्वाभाविकीं 


्रह्मखरूपां व्रजेद्रह्माखरूपेणाव- 


है, अत: प्रकृतितः दान्त होनेके 
कारण यही उनका दम भी है | 
इस प्रकार उपर्युक्त स्वभावत: शान्त 


ब्रझको जाननेवाल पुरुष राम-ब्रह्म- 


स्वरूपा स्वाभाविकी उपशान्तिको 
प्राप्त हो जाता है, अर्थात्‌ ब्रह्मरूपसे 


तिष्ठत इत्यथः ॥ ८६ ॥ स्थित हो जाता है| ८६॥ 
त्रिविध ज्नेय 
एवमन्योन्यविरुद्वत्वात्संसार- | इस प्रकार एक-दूसरेसे विरुद्ध 


कारणानि रागद्वेषदोषास्पदानि 
प्रावादुकानां दशेनानि । अतो 
मिथ्यादर्शनानि तानीति तद्यु- 
क्तिभिरेव दर्शयित्वा चतुष्कोटि- 


ई वरजितत्वाद्रागादिदोषानास्पदं 


खभावञ्चान्तमद्वैतदशेनमेव स- 
म्यग्दशनमित्युपसंहृतम्‌ । अथे- 
दानी सम्रक्रियाम्रदशेनाथे 
आरम्भः । 


रागादि दोषोंका 


होनेके कारण प्रावादुको ( वादियों ) 
के दर्शन संसारके कारणस्वरूप 
राग-देषादि दोषोंके आश्रय हैं | अतः . 
वे मिथ्या दर्शन हैं-यह बात 
उन्हींकी युक्तियोंसे दिखलाकर चारों 
कोटियोंसे रहित होनेके कारण 
अनाश्रयभूत 
स्वभावत: शान्त अद्वैतदर्शन ही 
सम्यग्दशन है-इस प्रकार उपसंहार 
किया गया । अब यहाँसे अपनी 
प्रक्रिया दिंखछानेके लिये आरम्भ 
किया जाता है-- 


सवस्तु सोपलम्मं च द्वयं लोकिकमिष्यते । 
अवस्तु सोपलम्भं च शुद्धं लौकिकमिष्यते ॥ <७॥ 
बस्तु और उपलब्धि दोनोंके सहित जो देत है उसे लौकिक 
( जाग्रत्‌) कहते हैं तथा जो द्वैत वस्तुके बिना केवळ उपलब्धिके 
सहित है उसे शुद्ध लौकिक ( स्वभ ) कहते हैं ॥ ८७ ॥ 
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सवस्तु संबृतिसता वस्तुना | सवस्तु-व्यावहारिक सत्‌ वस्तुके 
सह वतेत इति | सहित रहता है, इसलिये जो 
सवस्तु, तथा चो- | सवस्तु है तथा उपलम्भ यानी उप- 
पलब्धिरुपलम्भस्तेन सह वर्तत | के सहित है, इसलिये जो 
इति सोपलम्भं च चाख्रादिसर्- | ० है' ऐसा शाखादि 
! 1 र ` | सम्पूर्ण व्यवहारका आश्रयभूत ग्राह्म- 
व्यवदारारुपढ ग्राद्यग्राहकठक्षण ग्रहणरूप जो द्वैत है वह लौकिक! - 
इयं लौकिक छोकादनपेत लोकिकं | लोकसे दूर न रहनेवाला अर्थात्‌ 
जागरितमित्येतत्‌ । एवंलक्षणं | जाग्रत्‌ कहलाता है । वेदान्तोंमें 
जागरितमिष्यते वेदान्तेषु । जागरितको ऐसे लक्षणोंबाला माना है। 


अवस्तु संवतेरप्यभावात्‌ । | संवृतिका भी अभाव द्दोनेके 
सोपलम्भं वस्तुवदु- कारण जो “अचस्तु? है- किन्त 


पलस्मनसुपटस्भा- | पर मी वस्तुके समान उपलब्ध 
5सत्याप वस्तान तेन सह चतेत होना 'उपळम्भ’ कहलाता हैं 
इति सोपलम्भं च । शुद्धं केवलं 


लौकिकम्‌ 


शुद्धलौकिकम्‌ 


_ ` | 'सोपलम्भ! है वह सम्पूर्ण प्राणियो- 
प्रविभक्तं जागरितात्स्थूलाछ्ला- | के लिये साधारण होनेके कारण झुद्- 

किंक॑ सर्वप्राणिसाः केवल अर्थात्‌ जागरितरूप स्थूळ 
कं सवंग्राणिसाधारणत्वादि- लौक्षिकसे भिन्न लौकिक माना जाता 


ष्यते खप्न इत्यर्थः ॥ ८७॥ | है; अर्थात्‌ वह स्वप्नावस्था है॥ ८७॥ 





अवर्त्वनुपलम्भं च लोकोत्तरमिति स्मृतम्‌ । 
जञानं ज्ञेयं च विज्ञेयं सदा बुधैः प्रकीतितम्‌ ॥ ८८ ॥ 
जो वस्तु और उपलब्धि दोनोंसे रहित है वह अवस्था लोकोत्तर 
( सुषृप्ति मानी गयी है | इस प्रकार बिद्वानोंने सर्वदा ही [ अवस्था- 
त्रयरूप ] ज्ञान और ज्ञेय तथा [ तुरीयरूप ] विजेयका निरूपण 
किया है ॥ ८८॥ | 


'सोपलम्मः है-वस्तुके न होने- 


उसके सहित 'होनेके कारण जो. 
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अचस्त्वनुपलस्भं च ग्राद्य- 


व्य ग्रहणवर्जितमित्ये- 


विषयी हि लोकस्तदभावात्सब 
श्रवृत्तिबीजं सुषुपमित्येतदेवं 
स्स्रृतस्‌ । 

सोपायं परमाथेतत्त्वं लौकिक 
शुद्धलीकिक लोकोत्तरं च क्रमेण 
येन ज्ञानेन ज्ञायते तज्ज्ञानम्‌ । 
ज्ञेयमेतान्येव त्रीणि। एतद्व्यति- 
रेकेण ज्ञेयानुपपत्तेः सवग्रावादुक- 
करिपितवस्तुनोऽत्रैवान्तभातात्‌ । 


:विज्ञेयं परमार्थसत्यं तुर्याख्यमद्- 


.यमजमात्मतस्वमित्यर्थः | सदा 


सवदा एतल्लोफिकादिविज्ञेयान्तं 
बुद्धेः परमाथंदर्शिभिन्रह्विद्धिः 
प्रकीतिंतम्‌ ॥ ८८॥ 


तत्‌, लोकोत्तरम्‌ 
` अत एव लोकातीतम्‌। ग्राह्मग्रहण- 


वस्तुओंका 
'विद्वानोंने सदा--सबेदा-ही निरूपण 
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अवस्तु और अनुपलम्म अर्थात्‌ 
ग्राह्य और ग्रहणसे रहित जो अवस्था 
है वह “लोकोत्तर? अतएव “छोका- 
तीत? कहलाती है,. क्योंकि ग्राह्य 
ओर ग्रहणका विषय ही लोक है | 
उसका अभाव होनेके कारण वह 
सुधुप-अवस्था सम्पूर्ण प्रब्रत्तियोंकी 
बीजभूता है-ऐसा माना गया है । 

उपायके सहित परमार्थतत्त्व तथा 
लौकिक, शुद्ध लौकिक और लोकोत्तर 
अवस्थाओंका जिस ज्ञानके द्वारा 
क्रमशः बोध होता है उसे ज्ञान! 
कहते हैं तथा ये तीनों अवस्थाएँ 
ही 'ज्ञेय' हैं, क्‍योंकि समस्त 
वादियोंकी कल्पना की हुई वस्तुओं- 
का इन्हींमें अन्तर्भाव होनेके कारण 
इनके सिवा किसी अन्य ज्ञेयका 
होना सम्भव नहीं है । जो परमार्थ 
सत्य तुरीयसंज्ञक अद्वय अजन्मा 
आत्मतत्त्व है वही विज्ञेय' है । 
ऐसा इसका अभिप्राय है । 
उन लौकिकसे लेकर बिज्ञेयपर्यन्त 
परमार्थदर्शी 


किया है ॥ ८८॥ 


त्रिविध ज्ञेय और ज्ञानका ज्ञाता सववज्ञ है 
ज्ञाने च त्रिविधे ज्ञेये क्रमेण विदिते खयम्‌ । 
सर्वज्ञता हि सर्वत्र भवतीह मह्दाधियः ॥ ८६ ॥ 
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ज्ञान और तीन प्रकारके ज्ञेयको क्रमशः जान लेनेपर इस लोकमें 
उस महाबुद्भिमानको स्वयं ही सर्वत्र सर्वज्ञता हो जाती है ॥ ८९॥ 


ज्ञाने च लोकिकादिविषये, 
' ज्ञेये च लीकिकादो त्रिविधे 
पूवे लोकिकं स्थूलम्‌ , तदभावेन 
पश्चाच्छुद्रं छोकिकम्‌ , तदभावेन 
लोकोत्तरमित्येवं क्रमेण स्थान- 
त्रयाभावेन परमार्थसत्ये तुर्य- 
5द्रयेञ्जेञ्भये विदिते खयमेवात्स- 
खरूपमेव॒ सर्वज्ञता सर्वश्रासो 
ज्ञश्च सर्वेक्षस्तद्वावः सर्वज्ञता, 
इहास्मिंछोके भवति महाधियो 
महाबुद्वेः । सवेलोकातिशय- 
वस्तुविषयबुद्धित्वादेवंविदः सवत्र 
सर्वदा भवति । सक्ुढिदिते ख- 
रूपे व्यभिचाराभावादित्यर्थः । 
न हि परसार्थेबिदो ज्ञानोद्धवा- 
भिभवो स्तो यथान्येषां प्रावादु- 
कानाम्‌ ॥ ८९॥ 


लौकिकादिबिषयक ज्ञान और 
लोकिकादि तीन प्रकारके ज्ञेयको 
जान ऊेनेपर, अर्थात्‌ पहले स्थूल | 
लैकिकको, फिर उसके अभावमें ' | 
शुद्ध लौकिकको तथा उसके भी 
अभावमें लोकोत्तरको-इस प्रकार 
क्रमशः तीनों अवस्थाओंके अभाव- 
द्वारा परमार्थसत्य अद्य, अजन्मा 
और अमयरूप तुरीयको जान 
लेनेपर, इस छोकमें उस महाबुद्धिको 
सर्वत्र यानी सवेदा खयं आत्मस्वरूप 
ही सर्वज्ञता-जो स्वरूप ज्ञ (ज्ञानी) 
हो उसे “सर्वज्ञः कहते हैं 'उसीकी 
भावरूपा सर्वज्ञता प्राप्त होती है, 
क्योंकि ऐसा जाननेवालेकी बुद्धि 
सम्पूर्ण लोकसे बढ़ी हुई वस्तुको 
विषय करनेवाळी होती है । तात्पर्य 
यह है कि खरूपका एक बार ज्ञान 
हो जानेपर उसका कभी व्यभिचार 
न होनेके कारण [ उसकी सरेता 
सर्वदा रद्दती दै ], क्योंकि जिस. 
प्रकार अन्य वादियोंके ज्ञानके उदय 
और अस्त होते रहते हैं उस प्रकार 
परमार्थवेत्ता ज्ञानीके ज्ञानके उदय 
और अस्त नहीं होते ॥ ८९.॥ 


न. 








शां० भा० ] अलातशान्तिप्रकरण २६५ 
लोकिकादीनां क्रमेण ज्ञेयत्वेन | [ उपर्युक्त इ्लोकमें |लौकिकादि- 
को क्रमश: ज्ञेयरूपसे बतलाये जानेके 
निर्देशादस्तित्वाशङ्का परमार्थतो | कारण उनके परमार्थतः अस्तित्वकी 
आशङ्का न हो जाय-इसळिये 

मा भूदित्याह-- | कहते है-- 


हेयज्ञेयाप्यपाक्यानि  विज्ञेयान्यग्रयाणतः । 
तेषामन्यत्र . विज्ञेयाढुपलम्मस्रिषु स्मृतः ॥९०॥ 
[ जाग्रदादि ] हेय, [ सत्यत्रह्मखरूप ] ज्ञेय, [ पाण्डित्यादि ] 
प्रापत्य साधन और [ राग-द्रेषादि ] प्रशमनीय दोष--ये सबसे पहले 
जानने योग्य हैं | इनमेंसे ज्ञेय ( ब्रह्म को छोड़कर शेष तीनोंमें तो केवल 
उपलम्भ ( अविद्याकल्पितत्व ) ही माना गया है || ९० ॥ 


हेयानि च लोकिकादीनि | लीकिकादि तीन हेय हैं | 
तात्पर्यं यह है कि जागरित, खम्न 
और सुषुप्ति-ये तीनों अवस्थाएँ 
न्यसच्वेन रज्ज्वां सर्पवद्धातव्या- | रज्जुमे स+के समान आत्मामें असत्‌ 


होनेके कारण त्यागने योग्य हैं। 
नीत्यर्थः । ज्ञेयमिह चतुष्कोटि चारों कोटियांसे रहित परमार्यत्त 


बर्जित परमार्थतत्वम्‌ । आप्या- | दी यहाँ हेय माना गया है । बाह्य 


क तीनों एषणाओंको त्याग देनेवाले 
न्याप्तव्यानि त्यक्तबाद्येषणात्रयेण मुमुकुके छिये पाण्डित्य, बाल्य और 


त्रीणि जागरितखप्नसुधुप्तान्यात्म- 


भिक्षुणा पाण्डित्यबाल्यमौना- | मौन नामक तीन साधन ही आप्य 


कट प्राप्तव्य हैं; तथा राग, द्वेष और 
ख्यानि साधनानि । पाक्यानि | मोहर आदि कषायसंज्गक दोष ही 


रागद्वेषमोहादयो दोषाः कषाया- | [ उसके लिये ] पाक्य-पाक (जीर्ण) 

करने योग्य हैं । तात्पर्य यह है कि 
ख्यानि प्तव्यानि । सवाण्ये- पकाः विवि जाया थी 
तानि इेयज्ञेयाप्यपाक्यानि बिज्ञेः| पाक्य इन सबको ही अग्रयाणतः-- 


F 
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यानि भिक्षुणोपायत्वेनेत्यर्थः, | सबसे पहले अपने साधनरूपसे 
अग्रयाणतः प्रथमतः । जानना चाहिये । 
तेषां हेयादीनामन्यत्र विज्ञे- उन हेय आदियेंसे केवल एक 
यात्परमार्थसत्य॑ विज्ञेय॑ ब्रह्मेक॑ | परमाथ सत्य ज्ञेय ब्रह्मको छोड़कर 
रशि सकाएर शेष हेय, आप्य और पाक्य --इन 
? तीनोंमें ब्रह्मवेत्ताओंने केवळ उपलम्भ 
म्भोऽनिधाकल्पनामात्रम्‌। हयात | यवा यानी „ अविच 
प्यपाक्येपु त्रिष्वपि स्मृतो ब्रह्म- कल्पनामात्र ही माना है, अर्थात्‌ इन 
विद्धिने परमारथेसत्यता त्रयाणा- | तीनोंकी परमार्थसत्यता खीकार 
मित्यर्थः ॥ ९० ॥ नहीं की है || ९० ॥ 
SS SFT 
जीव आकाग्रके समान अनादि और अभिन हैं 
परमाथेतस्तु-- i | वास्तवमें तो-- 
प्रकृत्याकाशवज्ज्ञेयाः सर्वे धमी अनादयः | 
विद्यत न हि नानात्वं तेषां कचन किंचन ॥६ १॥ 


` सम्पूर्ण जीवोंको खभावसे ही आकाशके समान और अनादि जानना 
चाहिये | उनका नानात्व कहीं कुछ भी नहीं है ॥ ९१ ॥ 





प्रकृत्या खभावत आकाश-। मुमुक्षुओंको सूक्ष्मत्व, निरक्षनत्व 
सन और स॒वंगतत्व आदिके कारण सभी 
वदाकाशतुल्या; स्रृक्ष्मनिरञ्जन- | धमा ज़ीवोंको प्रकृतिसे | अर्थात्‌ 


संगतत्वेः सर्वे धर्मा आत्मानो | खभावतः आकाशवत्‌ु--आकाशके 

समान और अनादि यानी नित्य 

| ञेया मुमुक्षुभिरनादयो नित्याः | | जानना चाहिये । यहाँ बहुवचनके 

॥ बहुवचनकृतभेदाशङ्ां i कारण होनेवाले जीवात्माओंके मेदकी 
a निरा आशकङ्काका निराकरण करते हुए | 
कुर्वे्ञाहइ-कचन किंचन किंचि- | कदते ईै उनका क्चन-कह़ीं, | 


47:12. ee ८: > १ 





शां० भा० ] अलातशान्तिप्रकरण 
नव्या... नव... -< 2. SIMMS? 


२६७ 
पचाक म वळ, जद. वट... cD «६0... 
दणुमात्रमाषे तेषां न विद्यते | किश्चन-कुछ भी अर्थात्‌ अणुमात्र 
नानात्वमिति ॥ ९१ ॥ भी नानात्व नहीं है? ॥ ९१ ॥ 


आत्मतत्त्वानरूपण 





ज्ञेयतापि धमाणां संवृत्यैव न 


परमार्थत इत्याह-- 





आत्माओंकी जो ज्ञेयता है वह भी 
व्यावहारिक ही है परमार्थतः नहीं- 
इसी अभिप्रायसे कहते हैं--- 


आदिबुद्धाः प्रकृत्येव सर्वे धमोः सुनिश्चिताः । 
यस्यैवं भवति क्षान्तिः सोऽमृतत्वाय कल्पते ॥ & २॥ 


सम्पूर्ण आत्मा स्वभावसे ही नित्य बोधस्वरूप और सुनिश्चित हैं 
जिसे ऐसा समाधान हो जाता है वह अमरत्व ( मोक्ष ) प्रापतिमें समर्थ 


होता है ॥ ९२ ॥ 


यसादादो बुद्धा आदिबुद्धाः 
प्रकृत्येवे स्वभावत एव यथा 
नित्यप्रकाशखरूप, सवितेवं 
नित्यबोधखरूपा इत्यर्थः सर्वे 
धर्माः सर्व आत्मानः । न च 
तेषां निश्चयः कर्तव्यो नित्य- 
निश्चितखरूपा इत्यर्थः । न संदि- 
झमानखरूपा एवं नेवं चेति । 

यस्य मुमुक्षोरेवं यथोक्तप्रका- 
रेण सवदा बोधनिश्रयनिरपेक्षता- 


मार्थं परार्थं वा यथा, सविता 


क्योंकि जिस प्रकार सूर्य नित्य 
प्रकाशस्वरूप है उसी प्रकार सम्पूर्ण 
धर्म यानी आत्मा प्रकृति-स्वभावसे ही 
आदिबुद्ध-आरम्भमें ही जाने हुए 
अर्थात्‌ नित्यबोधखरूप हैं । उनका 
निश्चय भी नहीं करना है; अर्थात्‌ 
वे नित्यनिश्चितस्वरूप हैं-ऐसे 
हैं अथवा नहीं हैं? इस प्रकार 
सन्दिग्धस्वरूप नहीं हैं । 

जिस सुसुक्षुको इस 'तरह- 
उपयुक्त प्रकारसे अपने अथवा पराये- 
लिये सवदा बोधनिश्वय-सम्बन्धिनी 
निरपेक्षता है; जिस प्रकार सूर्य 





२६८ माण्डूक्योपनिषद्‌ ` 


[ गो० का० 


परमार्थं चेत्येवं भवति क्षान्ति- 
बोंधकतेव्यतानिरपेक्षता सर्वदा 
स्वात्मनि सोऽमृतत्वायामृत- 
भावाय कल्पते मोक्षाय समर्थो 
भव्रतीत्यर्थः ॥ ९२ || 


प्रकाशान्तरकी अपेक्षा नहीं करता 
उसी प्रकार जिसे सर्वदा अपने 
आत्मामें क्षान्ति-बोधकत्तब्यताकी 
निरपेक्षता रहती है वह अमृतत्व- 
अमृतभाव अर्थात्‌ मोक्षके लिये 
समर्थ होता है ॥ ९२ ॥ 


५. 


तथा नापि शान्तिकतेच्यता- 


त्मनीत्याह -- 


इसी प्रकार आत्मामें शान्ति- 
कर्तव्यता भी नहीं है-इसी आशयसे 
कहते हैँ-- 


आदिशान्ता हानुत्पन्नाः प्रकृत्यैव सुनिर्वृताः । 
सवे धमोः समाभिन्ना अजं साम्यं विशारदम्‌ ॥ & ३ ॥ 
सम्पूर्ण आत्मा नित्यशान्त, अजन्मा, स्वमावसे ही अत्यन्त उपरत 


तथा सम और अमिन हैं । [ इस प्रकार क्योंकि ] आत्मतत्त्व अज, 
समतारूप ओर बिशुद्ध है [ इसलिये उसकी शान्ति अथवा मोक्ष 


कतेव्य नहीं है ]॥ ९३ ॥ 
यसादादिशान्ता नित्यमेव 
शान्ता अऱुत्पन्ना अजाश्च प्रकृ- 
त्येव सुनिवृताः सुष्ट्परतखभावा 
त्यर्थः, सर्वे धर्माः, समाश्राभि- 
अश्च समाभिन्नाः, अजं साम्यं 
बिशारद विशुद्धमात्मतत्त्वं यसा- 
त्तसाच्छान्तिर्मोक्षी वा नास्ति 


कतव्य इत्यर्थः, न हि नित्यैक- 


क्योंकि सम्पूण भ्रम आदि- 
शान्त-सवंदा ही रान्तस्तरूप, 
अनुत्पन्न-अजन्मा, स्वभावसे दी 
सुनिवृंत अर्थात्‌ अत्यन्त उपरत 
स्वमाववाळे हैं; तथा सम और 
अभिन्न हैं; इस प्रकार, क्‍योंकि 
आत्मतत्त अजन्मा, समतारूप 
विशुद्ध है इसलिये उसकी शान्ति 
अथवा मोक्ष कतव्य नहीं है-- 
यह इसका अभिप्राय ' है, क्योंकि ` 
उस नित्य एकस्वभावके लिये 
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स्रावस्य कृतं किंचिदर्थवत्स्यात्‌ | कुछ. भी करना सार्थक नहीं 


॥ ९३ ॥ 


हो सकता ॥ ९३ ॥ 


आत्मन्न ही अक्कपण है 


ये यथोक्तं परमारथेतस्त्ं प्रति- 
पन्चास्ते एचाकृपणा लोके कृपणा 
एवान्य इत्याह--- 


जो छोंग उपयुक्त परमार्थतत्तको 
समझते हैं छोकमें वे ही अक्ृपण हैं, 
उनके सिवा और सब तो कृपण 
ही हैँ-इसी भावको लेकर कहते हैं 


बेशारयं तु वे नास्ति भेदे विचरतां सदा । 
भेदनिम्नाः पृथग्वादास्तस्मात्ते कृपणाः स्मृताः ॥ & ४ ॥ 


जो लोग सर्वदा भेदमें ही विचरते रहते हैं, निश्चय ही उनकी 
विशुद्धि नहीं होती । द्वैतवादी लोग भेदकी ही ओर प्रवृत्त होनेवाले हैं; 
इसलिये वे कृपण ( दीन ) माने गये हैं ॥ ९४ ॥ 


यसाह्रेदनिम्ना 
यिनः संसारानुगा इत्यर्थः; के ! 
` पृथग्वादाः . प॒थङनाना वस्त्वि- 
त्येवं वदनं येषां ते एथम्वादा 
द्वेतिन इत्यर्थः, तसात्ते कृपणाः 
द्रः स्मृताः; यसादैशारद्यं वि- 
शुद्धि्नास्ति तेषां भेदे विचरतां 
देतमार्गविद्याकल्पिते सवेदा 
वतेमानानामित्यथः । अतो 
युक्तमेव तेषां कापंण्यमित्य- 
भिप्रायः ॥ ९४॥ 


मेदालुया- | 


क्योंकि वे मेदनिन्न-मेदानुयायी 
अर्थात्‌ संसारके अनुगामी हैं, 
कोन ढोग ? प्रथकूब्रादी-'पृथक्‌ 
अर्थात्‌ नानां वस्तु है?-ऐसा जिन- 
का कथन है वे प्रथकवादी अर्थात्‌ | 
रेतीळोग, इसलिये वे क्र्पण-क्षुद्व 
माने गये हैं; क्‍योंकि भेद अर्थात्‌ 
अविद्यापरिकल्पित द्वेतमार्गमें सर्वदा 
विचरनेवाळे उन ळोगोंका वैशारद्य 
अर्थात्‌ विशुद्धि नहीं होती । अतः 
उनका कृपण होना ठीक ही है- 
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यदिदं परमाथतच्वममहात्म- 


यह जो परमार्थतत्त है वह 
क्षुदचित्त अविवेकी तथा वेदान्तके 


भिरपण्डितेवेंदान्तबहिः हैः क्षुद्रेर- | अनधिकारी क्षुद्र और मन्दबुद्धि 


ल्पप्रज्ैरनत्रगाद्यमित्याह- - 


पुरुषोंकी समझमें नहीं आ सकता-- 
इस आरायसे कहते है 


अजे साम्ये ठु ये केचिठ्ठविष्यन्ति सुनिश्चिताः । 
ते हि लोके महाज्ञानास्तच लोको न गाहते ॥ ६५॥ 
जो कोई उस अज और साम्यरूप परमार्थतत्में अत्यन्त निश्चित 
होंगे वे ही लोकमें परम ज्ञानी हैं | उस तत्त्रका सामान्य लोक अवगाहन 


नहीं कर सकता ॥९५॥। 
अजे साम्ये परमार्थतत्त एव- 


उस अज और साम्यरूप परमार्थ- 


भेवेति ये केचित्स्त्र्यादयो5पि | तत्तम जो कोई-ख्री आदि भी 


सुनिश्चिता भविष्यन्ति चेत्त एव 
हि लोके महाज्ञाना निरतिशय- 
तस््रविषयज्ञाना इत्यर्थः । 

तच्च तेषां वर्मे तेषां विदितं 


परमार्थतत्तं सामान्यबुद्धिरन्यो 


लोको न गाहते नावतरति न 


विषयीकरोतीत्यर्थः । “सवः 
भूतात्मभूतस्य सवेभूतहितस्य च! 
देवा अपि मार्गे मुद्यन्त्यपदख 
पदेषिणः । शकुनींनामिवाकाशे 


'यह ऐसा ही है? इस प्रकार: 
पूर्णतया निश्चित होंगे वे ही छोकमें | 
महाज्ञानी अर्थात्‌ निरतिशय तत्त्व- 
विषयक ज्ञानवाले हैं | 

उस-उनकें मार्ग अर्थात्‌ उन्हे 
विदित हुए परमार्थतस्में अन्य 
साधारण बुद्रिवाला मनुष्य अवगाहन 
-अवतरण नहीं करता अर्थात्‌ उसे 
विषय नहीं कर सकता। “जो 
सम्पूर्ण भूतोंका आत्मभूत और 
सब प्राणियोंका हितकारी है उस 


पद्रहिंत ( प्राप्य पुरुषार्थहीन ) 


महात्माके पदको जाननेकी इच्छा- 
वाळे देवता भी उसके मार्गमें मोहको 
ग्राप्त हो जाते हैं तथा आकारामें 





बडि डा 
नज नर्क 
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गतिनेंवोपलभ्यते” ( महा० शा० | जैसे पक्षियोंका मार्ग नहीं मिळता 
>. | उसी प्रकार उसकी गतिका पता 
२२९ । २३, २४) इत्यादि- 
/ २४) इत्यादि नहीं चळता” इत्यादि स्मृतिसे 
सरणात्‌ ॥ ९५॥ भी यही प्रमाणित होता है ॥९५॥ 
कथं महाज्ञानत्वमित्याह-- | उनका महाज्ञानित्व किस प्रकार 
 ' हैँ ? सो बतळाते हैँ 


अजेष्वजमसंक्रान्तं धर्मेषु ज्ञानमिष्यते । 


यतो न कमते ज्ञानमसङ्गं तेन कीर्तितम ॥ ६६॥ ` 
अजन्मा आत्माओंमें स्थित अज ( नित्य ) ज्ञान असंक्रान्त ( अन्य 
विंषयोंसे न मिळनेवाळा ) माना जाता है । क्योंकि वह ज्ञान अन्य विषयोंमें 
संक्रमित नहीं होता इसलिये उसे असंग बतळाया गया है ॥ ९६ || 

अजेष्वनुत्पन्नेष्वचलेषु क्योंकि अज-अनुत्पन्न यानी 

पि अचल धर्मो-आत्माओंमें सूर्यमे 
ष्वात्मस्वजमचलं च ज्ञानमिष्यते उष्णता और प्रकाशके समान अज 
अर्थात्‌ अचल ज्ञान मांना जाता है 
अतः अर्थान्तरमें असंक्रान्त ( अन- 
सादसंक्रान्तमर्थान्तरे ज्ञानमज- | प्रविष्ट ) ज्ञानको अजन्मा ( नित्य ) 
स्वीकार किया जाता है । क्योंकि 

मिष्यते । यसान्न क्रमतेऽथान्तरे वह ज्ञान दूसरे विषयांमें संक्रमित 
नहीं होता इसलिये उसे असंग कहा 
गया है; अर्थात्‌ वह आकाराके 


सवितरीवोष्ण्यं ग्रकाशञ्च यतस्त- 


ज्ञानं तेन कारणेनासङ्गं तत्की ति- 


: _ तमाकाशकल्पमित्युक्तम्‌॥ ९६॥ | समान है-ऐसा कहा है ॥ ९६॥ 













जातवादमें दोषप्रदर्शन 
अणुमात्रेऽपि वेधम्ये जायमानेऽविपश्चितः 
असङ्गता सदा नास्ति किस्ुतावरणच्युतिः ॥ &७॥ 





२७२ माण्ड्क्योपनिषद्‌ [ गौ० कार 
- 222 «पट seo fom ctf Soe Soo wom cls wom of on won 2. 
[ अन्य वादियोंके मतानुसार ] किसी अणुमात्र भी विधर्मी वस्तुकी 
उत्पत्ति माननेपर तो अविवेकी पुरुषकी असंगता भी कभी नहीं हो सकती; 
फिर उसके आवरणनाइाके विघयमें तो कहना ही क्या हैँ ? ॥ ९७ | 
इतोऽन्येषां वादिनामणुमात्रे- | इससे भिन्न जो अन्य वादी हैं 
क यु उनके मतानुसार अणुमात्र अर्थात्‌ 
ऽपि वैधर्म्ये बस्तुनि बहिरन्तवा थोड़ी-सी भी विधर्मी चस्तुके बाहर 
या भीतर उत्पन्न होनेपर तो अ- 
विपश्चित्‌ -- अविवेकी पुरुषकी कभी 
तोऽविवेकिनोऽसङ्गता असङ्गत्वं | असङ्गता भी नहीं हो सकती फिर 
बत उसकी आवरणच्युति अर्थात्‌ बन्ध- 
सदा नास्ति किमत वक्तव्यमावर- नाश नहीं होता-इसके सम्बन्धमें 


' णच्युतिबन्धनाशो नास्तीति।९७। | तो कहना दी क्या है ! ॥ ९७॥ 


जायमान उत्पाद्यमानेऽविपश्चि- 





आत्माका स्वाभाविक स्वरूप 
तेषांमावरणच्युतिर्नास्तीति हु-- उनकी आवरणच्युति नहीं होती- 
ऐसा कहकर तो तुमने अपने 
चतां खसिद्वान्तेऽभ्युपगतं तहिं | सिद्वान्तमें भी आत्माओंका आवरण 
स्वीकार कर लिया [-ऐसा यदि 
धर्माणामावरणम्‌ । नेत्युच्यते । | कोई कहे तो ] इसपर हमारा कहना 
है-नहीं 


अलब्धावरणाः सर्वे धर्माः प्रक्ृतिनिमेलाः । 
आदौ बुद्धास्तथा मुक्ता बुध्यन्त इति नायकाः ॥ ६८ ॥ 


समस्त आत्मा आवरणशून्य, स्वभावसे ही निर्मल तथा नित्य बुद्ध ` 


और मुक्त हैं । तथापि स्वामीलोग ( वेदान्ताचायंगण ) “वे जाने जाते है! 
ऐसा [ उनके विषयमें कहते हैं ] ॥ ९८ ॥ ! 


अलब्धावरणा+--अलब्धम | "अळन्धावरणाः!-जिन्हे आवरण. . 
अर्थात्‌ अविद्यादिरूप बन्धन लाभं 


पराप्तमावरणमविद्यादिबन्धनं येषां 
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ते धमो अलब्धावरणा बन्धन- 
रहिता इत्यर्थः, प्रकृतिनिर्मलाः 
खभावशुद्धा आदो बुद्धास्तथा 


सुक्ता यसान्नित्यशुद्धबुद्युक्त- 
खभावाः । 

यद्येवं कथं तहि बुध्यन्त 
इत्युच्यते ? 

नायकाः स्वामिनः समर्था 
बोद्धुं वोधशक्तिमत्स्वभावा 
इत्यर्थः, यथा नित्यप्रकाश- 
स्वरूपोऽपि सविता प्रकाशत 
इत्युच्यते ' यथा वा नित्यनिवृत्त- 
गतयोऽपि नित्यमेव शैलास्तिष्ठ- 
न्तीत्युच्यते तद्वत्‌ ॥ ९८॥ 


अलातशान्तिप्रकरण 
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अर्थात्‌ प्राप्त नहीं हुआ है वे धर्म 
अलव्धावरण अर्थात्‌ बन्धनरहित, 
प्रकृति, निमंछ-स्वभावसे ही शुद्ध 
और आरम्भमें ही बोधको प्राप्त हुए. 
तथा मुक्तस्वरूप हैं, क्योंकि वे नित्य- 
शुद्धबुद्धसुक्तस्वभाव हैं | 
श्रङ्का-यदि ऐसी बात है तो 
उनके विषयमें “वे जाने जाते हैं? 
ऐसा क्‍यों कहा जाता है : 
समाधान-नायक-स्वामी लोग 
-जाननेमें समर्थ अर्थात्‌ बोधशक्ति- 
युक्त खभाववाले लोग उनके विषयमें 
उसी प्रकार ऐसा कहते हैं जेंसे कि 
नित्य प्रकाशस्वरूप होनेपर भी 
सूर्यके विषयमें (सूर्य प्रकाशमान 
है? ऐसा कहा जाता है तथा सर्वदा 
गतिशून्य होनेपर भी “पर्वत खड़े 
हैं? ऐसा कहा जाता है ॥ ९८ ॥ 





अजातवाद बौद्धदश्रन नहीं है 
क्रमते न हि बुडस्य ज्ञानं धर्मेषु तायिनः । 


सर्वे धमोस्तथा ज्ञानं नेतदबुद्धेन भाषितम्‌ ॥ && ॥ 


अखण्ड- प्रज्ञानवान्‌ परमार्थद्शीका ज्ञान धर्मों ( विषयों ) में संक्रमित 
नहीं होता और न [ उसके मतमें ] सम्पूर्ण धर्म ( आत्मा ) ही कहीं 
जाते हैं | परन्तु ऐसा ज्ञान बुद्धदेवने नहीं कहा [ अर्थात्‌ यह बौद्ध 
सिद्धान्त नहीं है, बल्कि औपनिषद दर्शन है ] ॥ ९९ ॥ 


मा० 3० १८--- 
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यस्रान्न हि क्रमते बुद्धस्य 
परमार्थदशिनो ज्ञानं विषयान्त- 


रेषु धर्मेषु धमेसंस्थं सवितरीव 


प्रभा, तायिनः तायोऽस्यास्तीति 
तायी, संतानवतो निरन्तरस्या- 
काशकल्पस्येत्यर्थः, पूजावतो 
चा प्रज्ञावतो वा, सर्वे धमा 
आत्मानोऽपि तथा ज्ञानवदेवा- 


काशकल्पत्वान्न क्रमन्ते कचिद- 


्र्थान्तर इत्यर्थः । 
यदादाबरुपन्यस्तं ज्ञानेनाका- 
शकस्पेनेत्यादि तदिदमाकाश- 
कल्पस्य तायिनो बुद्धस्य तदनन्य- 
त्वादाकाशकल्पं ज्ञानं न क्रमते 
क्कचिदप्यर्थान्तरे । तथा धमा 
इति । आकाशमिवाचलमवि क्रियं 
निरवयवं नित्यमद्वितीयमसङ्ग- 
मदृञ्यमग्राह्ममशनायाद्यतीतं त्र- 
झात्मतत्तम्‌ । “न हि द्रष्टधे- 


` चिपरिलोपो विद्यते” ( बृ्‌० उ० 


४ | ३ । २३) इति श्रुतेः । 
ज्ञानज्ञेयज्ञावमेद्रहित॑ पर- 


तायी-जिसका ताय यानी 
( विस्तार ) हो उसे तायी कहते हैं | 
क्योंकि तायी-सन्तानवान्‌-निरन्तर 
अर्थात्‌ आकाशसदृश पूजात्रान्‌ 
अथवा प्रज्ञावान्‌ बुद्ध-परमार्थदर्शीका 
ज्ञान धर्मोमें-विषयान्तरोंमें संक्रमित 
नहीं होता अपितु सूर्यमें प्रकाशकी 
भाँति आत्मनिष्ठ रहता है, उसी प्रकार 
सम्पूर्ण घर्म अर्थात्‌ आत्मा भी 
ज्ञानके समान ही आकाशसद्श 
होनेके कारण कभी अर्थान्तरमें 
संक्रमित नहीं होते अर्थात्‌ नहीं जाते। 

इस प्रकरणके आरम्भमें जिसका 
(ज्ञानेनाकारकल्पेन? इत्यादि 
छोकद्वारा उपन्यास किया गया है, 
आकाशसदृशा निरन्तर बोधवानका- 
उससे अभिन्न होनेके कारण-वही 


यह आकाशसद्दश ज्ञान कमी. 


अर्थान्तरमें संक्रमित नहीं होता; 
और ऐसे ही घर्म भी हैं अर्थात्‌ वे 
भी आकाशके समान अचल, 
अविक्रियः निरवयव, नित्य, 
अद्वितीय, असङ्ग, अदस्य, अग्राह्य 
और क्षुधा-पिपासादिसे रहित ब्रह्मा- 
त्मतत्त ही हैं; जैसा कि “द्रष्टाकी 
दृष्टिका लोप नहीं होता” इस श्रुति- 
से सिद्ध होता है । 


ज्ञान, ज्ञेय और : ज्ञाताके मेंदसे 


[ गो० का०. 
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मार्थतत्वसद्र्‍यस एतन्न बुद्धे न 
भाषितम्‌ । यद्यपि बाह्यार्थनिरा- 
करणं ज्ञानमात्रकल्पना चाद्दय- 
वस्तुसामीप्यञ्चक्तस््‌ । इदं तु 
परमार्थतस्वमड्वैतं वेदास्तेष्वेष 
चिज्ञेय मित्यर्थः ॥ ९९ ॥ 


रहित इस अद्रय परमार्थतत्तका 
बुद्धने निरूपण नहीं किया; यद्यपि 
उसने बाह्यवस्तुका निराकरण और 
केवळ ज्ञानकी ही कल्पना-ये अद्य 
वस्तुके समीपवर्ती ही विषय कहे हैं; 
तात्पर्य यह है कि इस अद्वैत 
परमार्थतत्तको तो बेदान्तका ही 
विषय जानना चाहिये ॥ ९९ || 


—— aro 
परमाथप द-वनन्‍्द ना 


शास्त्रसमाप्तो परमार्थतत्त- 


स्तुत्यर्थं नमस्कार उच्यते-- 


अब शास््रकी समाप्ति होनेपर 
परमार्थतत्त्वी स्तुतिके लिये नमस्कार 
कहा जाता है-- 


दुदेशमतिगम्भीरसजं साम्यं विशारदम । 


बुद्ध्वा पदमनानात्व॑ नमस्कुर्मों यथाबलम्‌ ॥१००॥ 
दुर्देश, अत्यन्त गम्भीर, अज, निर्विशेष और बिश्युद्ध पदको 
मेद्रहित जानकर हम उसे यथाशक्ति नमस्कार करते हैं || १०० | 


दुशं दुःखेन दर्शनमस्येति 
दुर्दशम्‌, अस्ति नास्तीति चतु- 
ष्कोटिवजितत्वाददुवि ज्ञेयमित्य- 
थः । अत एवातिगम्भीरे दुष्प्रवेशं 
महासमुद्रवदकृतप्रज्ञे, अजं 


साम्यं विशारदम्‌, ईदक्पद्म-. 
' नानात्वं नानात्ववजितं बुद्ध्वा- 


बगम्य तद्धताः सन्तो नमस्कुमं- 
स्तस्मै पदाय, अव्यवहायंमपि 
व्यवहारगोचरमापाद्य यथाबलं 
यथाशक्तीत्यर्थः ॥ १००॥ 


जिसका कठिनतासे दर्शन हो 
सकता है ऐसे दुर्दशा अर्थात्‌ अस्ति- 
नास्ति आदि चारों कोटियोंसे रहित 
होनेके कारण दुर्विज्ञेय, अतएव अति 
गम्भीर-मन्द्बुद्वियोंके लिये महा- ` 
समुद्रके समान उदुष्प्रवेश्य तथा 
अजन्मा, साम्यरूप ( निर्विशेष ) और 
विशुद्ध ऐसे पदको भेद्रहिंत जान- 
कर्‌ तद्रूप हो और उस अन्यत्रहदारय- 
पदको भी व्यवहारका विषय बना- 
कर हम उसको यथाबळ-यथाइाक्ति 
नमस्कार करते हैँ ॥ १०० ॥ 


~ — 
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भाष्यकारकर्तुक वन्दना 
अजमपि जनियोगं प्रापदैदवयंयोगा- 
द्गति च गतिमत्तां प्रापदेक॑ हानेकम्‌ । 
विविधविषयधमंग्रादिमुग्धेक्षणानां 
प्रणतभयविहन्त रह्म यत्तन्नतोऽस्मि ॥ १॥ 
जिसने अजन्मा होकर भी अपनी ईश्वरीय शक्तिके योगसे जन्म 
ग्रहण किया, गतिझून्य होनेपर भी गति स्वीकार की तथा जो नाना प्रकारके 
विषयरूप धर्मॉको ग्रहण करनेवाले मूढ्दष्टि छोगोंके विचारसे एक होकर 
भी अनेक हुआ है और जो शरणागतभयहारी है उस ब्रह्मको में नमस्कार 
करता हूँ ॥ १ ॥ | 
डालते मत अंक मिल मानो नवरस 
भूतान्य मग्नान्यव्रितजननग्राहघोरे समुद्रे । 
कारुण्यादुद्धारास्तमिद्ममरेदुलेमं - 
यस्तं पूञ्यामिपूज्यं परमशुरुमसुं पादपातेनेतोऽस्मि ॥ २ ॥ 
जो निरन्तर जन्म-जन्मान्तररूप ग्राहके कारण अत्यन्त भयानक 
है ऐसे संसारसागरमें जीवोंको इने हुए देखकर जिन्होंने करुणावश अपनी 
विशुद्ध बुद्विरूप मन्थनदण्डके आघातसे क्षुभित हुए वेद नामक महासमुद्रके 
भीतर स्थित इस देवदुर्लभ अमृतको प्राणियोंके कल्याणके लिये निकाला 
है, उन पूजनीयोंके भी पूजनीय परम गुरु ( श्रीगौडपादाचाये ) को मैं 
उनके चरणोंमें गिरकर प्रणाम करता हूँ ॥ २ ॥ 
यत्प्रज्ञाळोकभासा प्रतिहतिमगमत्सान्तमोहान्धकारो 
मज्जोन्मजच घोरे ह्ृसकदुपजनोदन्वति आसने मे । 
यत्पादावाश्रितानां श्रुतिशामविनयप्राप्तिरग्रथा ह्यमोघा 
तत्पादौ पावनीयो भवभयविनुदौ सवंभावैनेमस्ये ॥ ३॥ 
जिनके ज्ञानालोककी प्रभासे मेरे अन्तःकरणका मोहरूप अन्धकार 
नाशको प्राप्त हुआ तथा इस भयङ्कर संसारसागरमें बारंबार डूबना- 
उछलनारूप मेरी व्यथाएँ शान्त हो गयीं और जिनके चरणोंका आश्रय 
लेनेवाळोंके लिये श्रुतिज्ञान, उपशम और विनयकी प्राप्ति अमोघ एवं पहले 
ही होनेवाली है उन [ श्रीगुरुदेवके ] मवमयहारी परम पवित्र चरण-युगर्लोको 
मैं सवेतोमावसे नमस्कार करता हूँ ॥ ३ ॥ 
इति श्रीगोविन्दमगतत्पूज्यपादशिष्यस्य परमहंसपरिव्राजका चार्यस्य 
राङ्करभगवतः क्रतौ गौडपादीयागमशाख्नविबरणेऽलातशान्त्याख्यं 
` चतुथै प्रकरणम्‌ ॥ ४ ॥ 


डु शान्ति: ! शान्तिः !! शान्तिः !!! 
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शान्तिपाठ 

भद्रं कणभिः श्वृणुयाम देवा 

भद्रं पर्येमाक्षभिर्यजत्राः । | 
खिरेरङ्गेस्तुष्टुवा ९ . सस्तनूमि- 

व्यंशेमहि देवहितं यदायुः ॥ 


स्वस्ति नः पूषा विश्ववेदाः । 
स्वस्ति नस्ताक्ष्यो अरिष्टनेमि | 
स्वस्ति नो बृहस्पतिदंधात ॥ 
३० शान्तिः ! शान्तिः || शान्तिः !!! 
॥ हरिः ३” तत्सत्‌ ॥ 
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श्रीहरिः 
गस्तावना 


ऋग्वेदीय ऐतरेयारण्यकान्तर्गत द्वितीय आरण्यकके अध्याय ४, ५ 
ओर ६ का नाम ऐतरेयोपनिषदू है | यह उपनिषद्‌ ब्रह्मविद्याप्रधान है । 
भगवान्‌ शंकराचार्यने इसके ऊपर जो भाष्य लिखा है वह बहुत ही महत्त्वपूर्ण . 
है । इसके उपोदूघात-माष्यमें उन्होंने मोक्षके हेतुका निर्णय करते हुए 
कर्म और कर्मसमुचित ज्ञानका निराकरण कर केवळ ज्ञानको ही उसका 
एकमात्र साधन बतळाया है । फिर ज्ञानके. अधिकारीका निर्णय किया है 
और: बंडे समारोहके साथ कर्मकाण्डीके अधिकारका निराकरण करते हुए 
संन्यासीको ही उसका अधिकारी ठहराया है। वहाँ वे कहते हैं कि 
“गृहस्थाश्रमः अपने गृहविशेषके परिग्रहका नाम है और यहद कामनांओंके . 
रइते इए ही हो सकता है तथा ज्ञानीमें कामनाओंका सर्वथा अभाव होता 
है | इसलिये यदि किसी प्रकार चित्तशुद्धि हो जानेसे. किसीकों गृहस्था- - 
श्रममे ही ज्ञान हो जाय तो भी कामनाशून्य हो जानेसे अपने गृहविशेषके 
परिग्रहका अमाव हो जानेके कारण उसे स्वतः ही भिक्षुकत्वकी प्राप्ति 
हो जायगी | आचार्यका मत है कि 'यावण्जीवमभिहोत्रं जुह्दोति? आदि 
श्रुतियाँ केवळ अज्ञानियोंके लिये हैं, बोधवानके लिये इस प्रकारकी कोई 


` विधि नहीँ की जा सकती । 


इस प्रकार विद्वानके लिये पारिव्राज्यकी अनिवार्यता दिखढाकर वे 
जिज्ञासुके लिये भी उसकी अवश्यकतेन्यताका विधान करते हैं । इसके 
लिये: उन्होंने “शान्तो दान्त उपरतस्तितिक्षुः? “अत्याश्रमिभ्यः परमं. पवित्रे 
प्रोबाच. सम्यगृषिसंघजुष्टमः “न कर्मणा न प्रजया धनेन त्यागेनेके 
अमृतत्वमानशुः? आदि श्रुति और ज्ञात्वा नेष्कम्यमाचरेत्‌?'` हाश्रमपदे 
बसेत्‌? आदि स्मृतियोंको उद्धृत किया है । जहजिजञाु ब्ह्मचारीके लिये 
भी चतुर्थाश्रमका विधान करते हुए आचाय कहते हैं कि उसके विषयमें 
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यह शङ्का नहीं की जा सकती कि उसे ऋणत्रयकी निवृत्ति किये बिना 
संन्यासका अधिकार नहीं है; क्योंकि गृहस्थाश्रमको स्वीकार करनेसे 
पूर्व तो उसका ऋणी होना ही सम्भव नहीं है। अतः आचार्यका सिद्धान्त 
है कि जिसे आत्मतत्तकी जिज्ञासा है और जो साध्य-साधनरूप अनित्य 


संसारसे मुक्त होना चाहता है, वह किसी भी आश्रममे हो, उसे संन्यास .: 


ग्रहण करना ही चाहिये | | 


इस सिद्धान्तके मुख्य आधार दो ही हैं--( १) जिज्ञासुको 
तो इसलिये गृहत्याग करना चाहिये कि उसके लिये गृहस्थाश्रममें रहते 


` हुए. ज्ञानोपयोगिनी साधनसम्पत्तिको उपार्जन करना कठिन है और 


(२ ) बोधवानमें कामनाओंका सर्वथा अभाव हो जाता है, इसलिये उसका 
गहस्थाश्रममें रहना सम्मव नहीं है। अतः ज्ञानोपयोगिनी साधन- 
सम्पत्तिको - उपार्जन करना तथा कामनाओंका अभाव--ये ही. 


 गुहृत्यागके मुख्य हेतु हैं। जो लोग घरमें रहते हुंए ही शम-दमादि 


साधनसम्पन्न हो सकते हैं और जिन बोधवानोंकी. निष्कामतामें 
अपने गृहविशेषमें रद्दना बाधक नहीं होता वे घरमें.रहते हुए भी 
ज्ञानोपार्जन और ज्ञानरक्षा कर ही सकते हैं । वे स्वरूपसे संन्यासीः न 
होनेपर मी वस्तुतः संन्यासधर्मसम्पन्न होनेके कारण आचार्यके मतका 


ही अनुसरण करनेवाले हैं । अस्तु । 


इस उपनिषद्मै तीन अध्याय हैं । उनमेंसे पहले अध्यायमें तीन 
खण्ड हैं तथा दूसरे और तीसरे अध्यायोंमें केबल एक-एक खण्ड है । 
प्रथम अध्यायमें यह बतळाया गया है कि सृष्टिके आरम्भमे केवळ एक 
आत्मा ही था, उसके अतिरिक्त और कुछ भी नहीं .था । उसने लोक- 
रचनाके लिये ईक्षण ( विचार ) किया और केवल सङ्कल्पसे ही अन्म, 


' अरीचि और मर--इन तीन छोकोंकी रचना की । इन्हें रचकर उस | 


परमात्माने उनके लिये छोकपालोंकी रचना करनेका बिचार किया और ` 
जळसे ही एक पुरुषकी रचनाकर उसे अवयवयुक्तः किया | परमात्माके | 
सङ्कल्पसे ही उस विराट्‌ पुरुषके इन्द्रि, इनदरिरगोलक ` और इन्द्रियाधिष्ठाता' | 








| 0 


देव उत्पन्न हो गये.। जब वे इन्द्रियाधिष्ठाता देवता इस मह्दासमुद्रमे 
आये तो परमात्माने उन्हें भूख-प्याससे युक्त कर दिया। तब उन्होंने 
प्रार्थना की कि हमें कोई ऐसा आयतन प्रदान किया जाय जिसमें स्थित 
होकर हम अन-भक्षण कर सर्के । परमात्माने उनके लिये एक गौका 
शरीर प्रस्तुत किया, किन्तु उन्होंने 'यद्द हमारे लिये पर्याप्त नद्दीं है? ऐसा 
कहकर उसे अस्वीकार कर दिया। तत्पश्चात्‌ घोड़ेका शरीर छाया गया- 
किन्तु वह भी अस्वीकृत हुआ । अन्तमें परमात्माने उनके लिये मनुष्यका 
शरीर छाया | उसे देखकर सभी देवताओंने एकखरसे उसका अनु- 
मोदन किया ओर वे सत्र परमात्माकी आज्ञासे उसके भिन्न-भिन्न अवयर्वो- 
में वाक्‌, प्राण, चक्षु आदि -रूपसे स्थित हो गये । फिर उनके लिये 
अन्नकी रचना की गयी | अन्न उन्हें देखकर भागने छगा | देवताओंने 
उसे वाणी, प्राण, चक्षु एवं श्रोत्रादि भिन्न-भिन्न करणोंसे ग्रहण करना 
चाहा; परन्तु वे इसमें सफळ न हुए । अन्तमें उन्होंने उसे अपानद्वारा 
ग्रहण कर लिया । इस प्रकार यह सारी सृष्टि हो जानेपर परमात्माने 
विचार किया कि अब मुझे भी इसमें प्रवेश करना चाहिये; क्योंकि मेरे 
बिना यह सारा प्रपञ्च अकिंश्चित्कर ही है। अतः वह उस पुरुषकी 


मूद्धेसीमाको त्रिदीर्णकर उसके द्वारा उसमें प्रवेश कर गया। इस 
- प्रकार जीवभावको प्राप्त होनेपर उसका भूतोंके साथ तादात्म्य हो जाता 
` है । पीछे जब गुरुक्कपासे बोध होनेपर उसे अपने सर्वव्यापक जुद्ध स्वरूप- 


का साक्षात्कार होता है तो उसे 'इदम!--इस तर अपरोक्षरूप- 
से देखनेके कारण उसकी “इन्द्र” संज्ञा हो जाती है । 


इस. प्रकार शक्षणसे लेकर परमात्माके प्रवेशपर्यन्त जो सृष्टिक्रम 
बतळाया गया है, इसे ही विदयारण्यस्वामीने ईश्वरसृष्टि कदा दै। 
इक्षणादिम्रवेशान्तः संसार ईशकल्पितः' । इस आज्यायिकारमे बहुत-सी 
बिचित्र बातें देखी जाती हैं । यों तो मायामें कोई भी बात कुतूइळजनक नहीं 
हुआ करती; तथापि आचार्यका तो कथन है कि यह केवळ अर्थवाद है । 
इसका अभिप्राय आत्मबोध करानेमें है । यह केवल आत्माके अद्वितीयत्व | 
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का बोध करानेके लिये ही कही गयी है; क्योंकि समस्त संसार आत्मा- 
का ही सङ्कल्प होनेके कारण आत्मस्वरूप ही है । द्वितीय अध्यायके 
'आरम्ममें इसी प्रकार उपक्रम कर भगवान्‌ भाष्यकारने आत्मतत्त्वका 
बड़ा सुन्दर और युक्तियुक्त विवेचन किया है | 


इस अध्यायमें आत्मज्ञानके हेतुभूत वेराग्यकी सिद्धिके लिये जीवकी 


तीन अवस्थाओंका--जिन्हें प्रथम अध्यायमें "आवसथ? नामसे कहा है--- 


वर्णन किया गया है | जीवके तीन जन्म माने गये हैँ- ( १ ) वीर्य- 
रूपसे माताकी कुक्षिमें प्रवेश करना, ( २) बाळकरूपसे उत्पन्न होना 
ओर ( ३ ) पिताका मृत्युको प्राप्त होकर पुनः जन्म ग्रहण करना । 
आत्मा चे पुत्रनामासि’ ( कौषी» २। ११ ) इस श्रुतिके अनुसार 
पिता और पुत्रका अभेद है; इसीलिये पिताके पुनर्जन्मको भी पुत्रका 
तृतीय जन्म बतढाया गया है | वामदेव ऋषिने गर्भमै रहते हुए ही 
अपने वहुत-से जन्मोंका अनुभव वतलाया था और यह कहा था कि मैं 
लोइमय दुगेकि समान सैकड़ों शरीरोंमें बंदी रद्द चुका हैं; 
किन्तु अत्र आत्मज्ञान हो जानेसे मैं शयेन पक्षीके समान उनका मेदन 
कर बाहर निकल आया हूँ | ऐसा ज्ञान होनेके कारण ही वामदेव ऋषि 
देहपातके अनन्तर अमरपदको प्राप्त हो गये थे। अतः आत्माको भूत 
एवं इन्द्रिय आदि अनात्मप्रपञ्चसे सर्वथा असङ्ग अनुभव करना ही 


` अमरत्व-ग्रापिका एकमात्र साधन है । 


. इसप्रकार द्वितीय अध्यायमें आत्मज्ञानको परमपद-प्राप्तिका एक- 
मात्र साधन बतलाकर तीसरे अध्यायमें उसीका प्रतिपादन किया गया 
है । वहाँ बतळाया है कि हृदय, मन, संज्ञान, आज्ञान, विज्ञान, प्रज्ञान, 
मेघा, दृष्टि, धृति, मति, मनीषा, जूति, स्मृति, सङ्कल्प, क्रतु, असु, 
काम एवं वश--ये सब प्रज्ञानके ही नाम हैं। यह प्रज्ञान ही ब्रह्मा, इन्द्र, 


प्रजापति) समस्त देवगण, पश्चमहाभूत तथा उद्भिज, स्वेदज, अण्डज और... 
. जरायुज आदि सब प्रकारके जीव-जन्तु हैं। यही हाथी, घोड़े, मनुष्य F 
तया सम्पूर्ण स्थावर-जज्ञमः जगत्‌ है । इस प्रकार यह सारा संसार प्रज्ञानमें 
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स्थित है, प्रज्ञानसे ही प्रेरित होनेवाळा है और खयं भी प्रज्ञानखरूप ही 
है, तथा प्रज्ञान ही नरह है । जो इस प्रकार जानता है वह इस लोकसे 
उ्क्रमण कर उस परमधाममें पहुँच समस्त कामनाओको प्राप्तकर अमर 
हो जाता है । 


यही इस उपनिषद्का सारांश है । इसका प्रधान उद्देश्य ब्रह्मका 
सार्वात्म्य-ग्रतिपादन ही है । आदिसे अन्ततक इसका यही उद्देश्य रहा है । 
प्रथम अध्यायमें देवताओके आयतन याचना करनेपर उन्हें क्रमशः गौ 
और अश्वके शरीर दिखलाये गये; परन्तु उन्हें वे अपने 'अनुरूप प्रतीत 
न हुए | उसके पश्चात्‌ मनुष्य-शरीर दिखलाया गया । उसे देखकर वे 
बहुत प्रसन्न हुए और उसे ही अपने आयतनरूपसे खीकार भी किया । 
देबताओक्री उत्पत्ति विराट्‌ शरीरके अवयवोंसे हुईं थी; अतः विराट्के 
अनुरूप होनेके कारण उन्हें मानव-शरीर ही आयतनरूपसे प्राह 
हुआ । इससे यही सिद्ध होता है कि मानव-शरीर ही जीबके परमकल्याण- 
का आश्रय है; उसमें स्थित होनेपर द्वी वह परमपद प्राप्त कर सकता 
हे। अकारणकरुणामय श्रीमगवानकी कृपासे हमें वह परमळाभ प्राप्त 
करनेका सौभाग्य हुआ है, अतः हमें ऐसा प्रयत्न करना चाहिये कि यहद 
अत्यन्त दुर्लभ सुअत्रसर निष्फळ न हो जाय । 


अनुवादक 
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मनस्तापतमश्शान्त्ये यस्य पादनखच्छरा । 
शरध्न्द्रनिभा भाति तं वन्दे नीलचिन्मणिम्‌ ॥ 
, OSE Oe — 


` ज्ञान्तिपाउ 


३० वाड मे मनसि प्रतिष्ठिता मनो मे वाचि प्रतिष्ठितमाविरा- 
वीमे एधि । वेदस्य म आणीखः श्रुतं मे मा प्रहासीः । अनेनाधीते 
नाहोरात्रान्सन्दधाम्य॒तं वदिष्यामि । सत्यं वदिष्यामि । तन्मामवतु । 
` तदक्तारमवतु । अवतु मासचतु वक्तारमवतु वक्तारम्‌ ॥ 

३० शान्तिः ! शान्तिः !! शान्तिः !!! 

मेरी वागिन्द्रिय मनमें स्थित हो और मन वाणीमें खित हो 
[ अर्थात्‌ मेरी वागिन्द्रिय और मन एकदूसरेके अनुकूल रहें ]। हे 
खप्रकाश परमात्मन्‌ ! तुम मेरे समक्ष आविर्भूत दोओ । [ हे वाक्‌ और 
मन | ] तुम मेरे प्रति वेदको लाओ । मेरा श्रवण किया हुआ मेरा 
परित्याग न करे । अपने इस अध्ययनके द्वारा मैं रात और दिनको एक 
कर दूँ [ अर्थात्‌ मेरा अध्ययन अहर्निश चलता रहे ] । में ऋत ( वाचिक 
सत्य) का भाषण करूँ और सत्य ( मनमें निश्चय किया हुआ सत्य) 
बो । वह ब्रह्म मेरी रक्षा करे; वद्द वक्ताकी रक्षा करे । वह मेरी रक्षा 
करे ओर वक्ताकी रक्षा करे वक्ताकी रक्षा करे । त्रिविध तापकी बा की 
शान्ति हो । 6 
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प्रथणं आध्याय 





प्रथम खण्ड 
सम्बन्धभाष्य 


` परिसमाप्तं कर्म सहापरत्रह्म-| यहाँतक अपरत्रह्म ( हिरण्यगर्भ) 

विषयविज्ञानेन । सैषा ह द्य भा ) के 
अर 0. सहित कमेका निरूपण समाप्त 
म्य ह शाल हुआ # । उस ज्ञानसहित केकी 
।इता। "ए ह परा गतिका उक्थविज्ञानके 1 द्वारा 
दारेणोपसंहृता। “एतत्सत्यं ब्रह्म | उपसंहार किया गया है । [ उस 
प्राणाख्यम्‌’ “एष एको देवः” उपसंहारका _ मूहके वाक्योंद्वारा 
ह प्रदशन कराते हैं--] “यह प्राण- 
एतस्येव प्राणस्य सर्वे देवा | संज्ञक सत्यत्रह्म है” “यह एक देव 


विभूतय 1 (पत _ | है” “सम्पूर्ण देव इस प्राणकी ही 
| एतस्य प्राणस्या विभूतयो हैं > 
त्मभावं गच्छन्देवता अप्येति’ तादात्म्यको प्राप्त होकर उपासक 
क्म्‌ । सोऽयं देवताप्यय- | देवे छीन हो जाता है”- ऐसा 
- कहा गया. | यहद देवतामें ळय होना 
लक्षणः परः पुरपा्थः, एष ही परम पुरुषार्थ है, यही मोक्ष है 


मोक्षः । स चायं यथोक्तेन| और वह यह ( देवताळ्यरूप मोक्ष) 


त क ऐतरेय ब्राह्मणान्तर्गत द्वितीय आरण्यकके अध्याय ४, ५ ओर ६ का नाम 
5 है । इसमें केवल त्रह्मविद्याका ही निरूपण किया गया है। इससे. 
पूर्ववर्ती अध्यायोमें अपर ब्रह्मकी उपासनाके सहित कर्मका वर्णन दै । अतः इस 


- वाक्यसे यहाँ उसका परामर्श किया है । 


| उक्य प्राणको कहते हैं | अतः “बह्‌ उक्थ यानी प्राण मैं हूँ? ऐसी 


इद्‌ भावनाके द्वारा उसीमें लय हो जाना ५उक्यविज्ञानः है । 


'खण्डु १ ] 
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ञानकमेससुचयसाधनेन ग्रापतव्यो 
नातः परमस्तीत्येके प्रतिपन्नाः । 
ताजिराचिकीपुरुत्तर केवलात्म- 
ज्ञानविधानार्थस्‌ आत्मा वा 
इदस? इत्याद्याह । 


कथं पुनरकमेसंचन्धिकेवला- 
प्रतिपाय- त्मविज्ञानविधानाथे 


विचारः उत्तरो ग्रन्थ इति 
गन्यते ९ 


अन्याथानवगमात्‌ । तथा च 
पूर्वोक्तानां देवतानामग्न्यादीनां 
संसारित्वै दशयिष्यत्यश्नाया- 
दिदोषवत्वेन “तमशनापिपा- 
साम्यामन्ववाजेत्‌” (१।२।१) 
इत्यादिना । अशनायादिमत्सने 
संसार एव; परस्य ` तु ब्रह्मणो- 


5शनायादत्ययधुतेः |. 
भवत्वेवं केवलात्मज्ञानं मोध- 
समुचयवादिन साधन १: 4 न त्वत्रा- 


गेपः , कृस्येवाधिक्रियते, 


इस ज्ञानकर्मसमुचयरूप यथोक्त साधन- 
से ही प्राप्त होने योग्य है; इससे परे 
और कुछ नहीं है- ऐसा कुछ 
लोग समझते हैं | उन [ समुच्चय- 
वादियोंके मत ] का निराकरण करने- 
की इच्छासे श्रुति केवळ आत्म- 
विज्ञानका विधान करनेके लिये 
(आत्मा वा इदम्‌? इत्यादि ग्रन्थका 
उल्लेख करती है । | 


पूर्व ०-परन्तु यह केसे ज्ञात होता 
है कि आगेका ग्रन्थ कमेके सम्बन्ध- 
से रहित केत्रल आत्मज्ञानका ही 
विघान-करनेके लिये है : 

सिदान्ती-क्योंकि इससे [ब्रह्मः . 
ज्ञानके सिवा ] किसी और अर्थका 
ज्ञान नहीं होता । इसके सिवा श्रुति 
“उसे भूख और पिपासासे युक्त कर 
दिया? इत्यादि वाक्यांसे उन अग्नि 
आदि पूर्वोक्त देवताओंको क्षुधा आदिं 
दोषोंसे युक्त दिखाते इए उनका 
संसारित्व भी प्रदर्शित करेगी । पर- 
ब्रह्म भूख-प्यास आदिसे अतीत है- 
ऐसी श्रुति होनेके कारण क्षुधा 
आदिसे युक्त तो सत्र-का-सब संसार 
ही है । 

पूर्व ०-इस प्रकार केवळ आत्मज्ञान 
ही मोक्षका साधन भले ही हो, परन्तु 
उसमें केवल कर्मत्यागी पुरुषंका ही 
अधिकार नहीं. है, क्योंकि इस 
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बिशेषाश्रवणात्‌ । अकमिण आश्र- 
म्यन्तरस्येहाभ्रवगात्‌ । कमे च 


_ बृहतीसहसलक्षणं प्रस्तुत्यानन्तर- 


मेवात्मज्ञानं प्रारभ्यते । तसात्‌ 
कर्म्येवाधिक्रियते । 


न च कर्मासंबनध्यात्मविज्ञान 
पूवेवदन्त उपसंहारात्‌ । यथा 
करमसंबन्धिनः पुरुषस्य सर्यात्मन 
खावरजङ्गमादिसवप्राण्यात्मत्व- 
मुक्त बराह्मणेन मन्त्रेण च “र्य 
आत्मा” (ऋ० सं० १।११५।१) 
त्यादिना, तथैव “एष ब्रह्मेप 
न्द्रः (२।१।२) इत्या- 
पक्रम्य सरवपराण्यात्मत्वम्‌ 
‘यच्च स्थावरं सवे तत्प्रज्ानेत्रस! 
(३।१। ३ ) इत्युपसंहरिष्यति। 


[ अध्याय १ 


विषयमें कोई विशेष श्रुति नहीं है; 
अर्थात्‌ किसी कमत्यागी आश्रमान्तर- 
का यहाँ उल्लेख नहीं है । 
और ब्ृह॒तीसहस्त नामक कर्मकी 
अवतारणाकर उसके अनन्तर ही 
आत्मज्ञानका प्रारम्भ करे दिया है । 
अतः इसमें कमठ पुरुषका ही 
अधिकार है । 


इसके सिवा आत्मज्ञान कमसे 


असम्बद्ध भी नहीं है, क्योंकि 


यहाँ भी अन्ते उसका पहले- 
हीके समान उपसंहार किया गया 


है । जिस प्रकार ब्राह्मणमन्त्रने . 


“सूर्य आत्मा जगतस्तस्थुषश्च” इस 
वाक्यद्वारा सूर्यके आत्मभावको प्राप्त 
इए [ सूर्यमण्डलान्तवैर्ती ] कर्म- 
सम्बन्धी पुरुषको स्थावरजन्नमादि 


सम्पूर्ण प्राणियोंका आत्मा बतळाया है. 


उसी प्रकार श्रुति "एष ब्रह्मेष इन्द्र: 
इत्यादि मन्त्रसे समस्त प्राणियोके 
आत्मखरूपत्वका उपक्रम कर उसका 
भयञ्च स्थावरं सबै तठाज्ञनेत्रम्‌ 
इत्यादि वाक्यद्वारा उपसंहार करेगी | 


१. सूर्य जङ्गम ओर स्थावरका आत्मा है । २. यह ब्रह्मा है, यह इन्द्र दै । 


३. जो कुछ स्थावर-जज्ञम दै वह सब प्रज्ञा ( चेतन ) द्वारा प्रवृत्त होनेवाळा है । . 
` इसप्रकार जेसे पूर्व अध्यायमें कर्मसम्बन्धी उपासनाका विषय होनेसे ` 





२. 
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तथा च संहितोपनिषदि 
“एतं हेव बहवृचा महत्युक्थे 
मीमांसन्ते” (एऐ० आ० ३।२। 
३। १२) इत्यादिना कमेसंचन्धि- 
त्वक्त्वा “सर्वेषु भूतेष्वेतमेव 
्रहमस्याचक्षते” इत्युपसंहरति । 
तथा तस्यैव “योऽयमशरीरः 
प्रज्ञास्मा”” इत्युक्तस्य “यथासा- 
वादित्य एकमेव तदिति विद्यात्‌” 
इत्येकत्वमुक्तम्‌ । इहापि “कोऽय- 
मात्मा” (३। १। १) इत्युपक्रम्य 
प्रज्ञात्मत्वमेव “परज्ञानं ब्रह्म” (३ । 
१। ३) इति दशयिष्यति। तसा- 


ज्ञाकमंसंबन्ध्यात्मज्ञानस्‌ । 
पुनरुक्त्यानथक्यमिति चेत्‌ । 


कथम्‌ १ “प्राणो वा अहमस्म्युपे'? 


इत्यादिन्राह्णेन “खर्य आत्मा” 


इसी प्रकार संहितोपनिषद्में भी 
“इसीको बहवृच (ऋग्वेदी) ब्रहती- 
सहस्र नामक सत्रमें विचारते हैं? 
इत्यादि श्रुतिसे उसका कर्मसम्बन्धित्व 


२३ 


प्रतिपादन कर “सम्पूर्ण भूतोंमें ` 


इसीको “ब्रह्म” ऐसा कहते हैं?” इस 
प्रकार उपसंहार किया है । तथा 
“जो यह अशरीरी चेतन आत्मा 
है? इस प्रकार बतलाये हुए उस 


'आत्माका ही “जो यह सूयके 


अन्तर्गत है वह एक ही है- ऐसा 
जाने?” इस वाक्यद्वारा एकत्व प्रति- 


.पादन किया है । तथा यहाँ (इस 
'उपनिषद्में ) भी “यह आत्मा कौन 
है?” इस प्रकार उपक्रम कर “प्रज्ञान 
' ब्रह्म है? इस वाक्यसे इसका प्रज्ञा- 


खरूपत्व ही प्रदर्शित करेंगे । अतः 
आत्मज्ञान कर्मत्यागसे संबन्ध नहीं 
रखता । 

यदि कहो कि पुनरुक्ति होनेके 
कारण तो यह प्रकरण व्यर्थ ही है; * 
किस प्रकार [व्यर्थ है सो बतळाते हैं--] 


“हे क्षे | में निश्चय प्राण ही इ? ' 


इत्यादि ब्राह्मणसे तथा “सूरय आत्मा है?” 


अन्तमै उपास्यका सर्वात्मत्व प्रतिपादन किया है उसी प्रकार इस अध्यायमें “एष 


ब्रह्मा? इत्यादि. वाक्योसे बतलाया गया 


हे । अतः जिस प्रकार वह देवताज्ञान 


कर्मसम्बन्धी या उसी प्रकार यह आत्मज्ञान भी कर्मसम्बन्धी दी है--ऐसा अनुमान 


` होताहे। | 


` - $ क्योकि कर्मका तो पहले ही निरूपण किया जा चुका दै | 





१४ ऐतरेयोपनिषदू 


[ अध्याय १ 


CDi > व्या wie doe याळ, जाळ, iS se 2202. “च्या >. 


इति मन्त्रेण च निर्धारितस्यात्मनः 
“आत्मा वा इस” इत्यादि- 
` ब्राह्मणेन “कोऽयमात्मा” (३। १। 
१ ) इति प्रश्नपूर्वकं पुनर्निधारणं 
पुनरुक्तमनर्थकमिति चेत्‌, न; 
तस्यैव धर्मान्तरबिश्वेषनिर्धार- 


णाथेत्वान्न पुनरुक्ततादोषः । 
कथम्‌? तस्येव कर्मसंबन्धिनो 

. जगत्सृश्िलितिसंहारादिधर्मवि- 

शेषनिथारणाथेत्वात्‌ केवलोपा- 


स्त्यथत्वाद्ा । अथवा आतो- 


इत्यादि मन्त्रद्वारा निश्चित किये 
आत्माका “यह आत्मा कोन है!" 
इस प्रकार प्रश्न करके “[ पहले ] 
यह सब आत्मा ही [था]? 
इस प्रकार निश्चय करना पुनरुक्ति 
ओर निरर्थक ही है-यदि कोई ऐसा 
कहे तो उसका यह कथन ठीक नहीं, 
क्योंकि उसीके किसी अन्य बिशेष 
धर्मका निश्चय करनेके लिये होनेसे 
इसमें पुनरुक्तिका दोष नहीं है | 


वह किस प्रकार दोषयुक्त नहीं है 
[ सो बतळाते हैं--] उस कर्मसम्बन्धी 
आत्माके ही जगतूकी रचना, पालन 
और संहार. आदि विशेष धमॉका 


निर्धारण करनेके लिये किंवा केवळ 


उसकी उपासनाके [निरूपणके] छिये 


[ इस प्रकारकी पुनरुक्ति. सदोष ' 


| नहीं है ] । अथवा यों समझो कि 


त्यादिपरो ग्रन्थसन्दर्भ आत्मनः 


किंग: कर्मणोऽन्यत्रोपासना- 


कर्मका निरूपण करते समय विधान 
न करनेके कारण कर्मी आत्माकी 
उपासना कर्मको छोड़कर प्राप्त 


`| नहीं होती थी; ,अतः “आत्मा वा 


राप कमेग्रस्तावेऽविहितत्वात्के- 
वलो$प्यात्मोपास्य इत्येवमर्थः । 


मेदामेदोपासत्वाद्रैक एवात्मा 


इदमग्रे? आदि प्रन्थसमूह यह 
बतळानेके लिये ही है कि केवल 
आत्मा भी उपासनीय है । मेद और 
अमेदरूपसे उपास्यः होनेके कारण 
एक ही आत्मा कर्मके विषयमें 


® हम कै ~ १४०५ SSR < 
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कर्मविषये मेद्दृष्टिभाकू , स एवा- 
कर्मकालेऽमेदेनाप्युपास इत्येव- 
मधुनरुक्तता । 


“बिद्या याविद्या च यस्तद्वेदो- 


भय*सह । अविद्यया मत्यु तीत्वा 
विद्ययासृतमश्चुते (६० उ० ११) 
इति, “झुंवत्षेवेह कर्माणि जिजी- 
बिषेच्छत” समाई? (३० उ० २) 
इति च्‌ वाजिनास्‌ । न च वर्ष- 
` शञतास्परमायुर्मत्यानाम्‌ । येन 
कमेपरित्यागेनात्मानमुपासीत । 
दशित॑ च “तावन्ति पुरुषा- 
युपोइह्वां सहस्राणि भवन्ति” 
इति । वर्षशतं चायुः कर्मणैव 
व्याप्तम्‌ | दशितश्व मन्त्र; “कुवे 
न्नेवेह कर्माणि” इत्यादिः । 


भेददष्टिसे युक्त है और बही कर्म- 
दृष्टिको छोड़ देनेके समय अमेद- 
रूपसे भी उपासनीय है-इस प्रकार 
यह अपुनरुक्ति ही है । 

“जो पुरुष विद्या ( उपासना ) 
और अविद्या ( कर्मे) इन दोनोंको 
साथ-साथ जानता है तरह अविद्यासे 
मृत्युको पार करके विंयासे अमरत्व 
प्राप्त कर लेता है” तथा “इस 
लोकमें कर्म करता हुआ ही सौ 
वर्षतक जीवित रहनेकी इच्छा करे”? 
-ऐसा [ ईशोपनिषद्‌में ] वाजसनेयी 
शाखावालोंका कथन है । मनुष्योंकी 
परमायु भी सौ व्षेसे अधिक नहीं 
है, जिससे कि वह क्रर्मपरित्याग- 
द्वारा आत्माकी उपासना कर सके । 
८ पुरुषकी आयुके इतने ( छत्तीस ) 
ही#सहस्न दिन होते हैं” ऐसा 
[इस ऐतरेयारण्यकमे ही] दिख- 
लाया भी गया है । और वह सो 
वर्षकी आयु कर्मसे ही व्याप्त है; 
इसके लिये “कु्ननेवेह कर्माणि?! 
इत्यादि मन्त्र पहले दिखलाया ही है| 


ऋ ऐतरेय आरण्यकमें छत्तीस-छत्तीस अक्षरके एक सइस्न बृहतीछन्द हैं। 
अतः उसमें कुळ छत्तीस सहस्र अक्षर हुए | इतने ही दिन मनुष्यकी परमायुमें 


होते हैं। .. ध 


1 इससे यह नहीं समझना चाहिये कि दशरथादिके समान जो सो वर्षसे 
भी अधिक जीवित रहनेवाळे पुरुष हैं वे तो सो वर्धसे ऊपर जानेपर कर्मत्याग कर 
ही सकते हैं | उनके लिये भी आगेकी श्रुतियाँ जीवनपर्यन्त कर्मानुष्ठानकी आवस्यकता 


बतलाती ह । . . 
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तथा “यावजीवमभिहोत्रं जुहोति'' 
“यावजीव॑ दर्शपूर्णमासाभ्यां 


यजेत? इत्याद्याश्च । कत 
्ञपात्रैदेहन्ति® इति च। 
णत्रयश्रुतेश्च । तत्र पारिव्रा- 
ज्यादि शास्रं “व्युत्थायाथ 
मिक्षाचर्यं चरन्ति” ( बृ० उ० 
३।५। १, ४। ४। २२ ) इति 
आस्ञानस्तुतिपरोऽर्थवादः 
अनधिकृतार्थो वा । 
न; परमार्थिज्ञाने फलादश ने 
अ क्रियाुपपतते | य 
दुक्त कमिण आत्म- 
ज्ञानं कमसंवन्धि च 


इत्यादि तन्न । परं द्याप्तकाम 


सवेसंसारदोषवर्जित अल्याहम- 
खौत्यात्मत्वेन विज्ञाने, कृतेन 
कतेव्येन वा ग्रयोअनमात्मनो- 


ऐसा ही ।।यावष्जीवन अभ्निट्टोत्र 
करता है” “जीत्रनपर्यन्त दर्श- 
पूर्णणाससे यजन करे” इत्यादि 
तथा [ वृद्धावस्थामें भी कर्मत्यागका 
निषेध सूचित करनेवाली ] “उस- 
को [ मरनेके अनन्तर ] यज्ञपात्रोंके 
सहित जलाते हैं ?? इत्यादि श्रुतियाँसे 
ओर ऋणत्रयकी सूचना देनेवाली 
श्रुतियोसे सिद्ध होता है । श्रुतिमे 
जो [यतिजन ] सर्वसंग परित्याग 
करके मिक्षाटन किया करते हैं? 
इत्यादि संन्याससम्बन्धी शांत्न है 
वह आत्मज्ञानकी स्तुति करनेवाला 
अर्थवाद है । अथवा जिसे कर्मका 
अधिकार नहीं है उसके लिये है । 

सिद्धान्ती-ऐसा कहना -ठीक 
नहीं, क्योंकि उस परमार्थ-आत्म- 
तत्तका ज्ञान हो जानेपर क्रियाका 
कोई फळ नहीं देखा जाता; इसलिये 
क्रिया नहीं हो सकती । तुमने 
जो कहा कि आत्मज्ञान कर्माको ही 
होता है और वह कर्मसे सम्बन्ध 
रखनेवाला है, सो ठीक नहीं । 
“सम्पूर्ण सांसारिक दोषोंसे रहित 
पूर्णकाम ब्रहम मैं हूँ? इस प्रकार ब्रह्मका 
आत्मभावसे ज्ञान हो जानेपर कर्म- 
फलको न देखनेके कारण -कृत 


अथवा कतेन्यसे अपना कोई प्रयोजन 


च्य 
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पद्यते । 
फलादशने5पि नियुक्तत्वा- 


आत्मदर्सिनी तकरोतीति चेन्न, 

नियोगाविषयत्वम्‌ नि्यांगाववयात्स- 
दशनात्‌ । इष्टयोग- 

मनिष्टवियोगं चात्मनः प्रयोजनं 


पर्यंस्तदुपायार्थी यो भवति स 
नियोगस्य विषयो इष्टो ठोके । 
न तु तद्िपरीतनियोगाविषय- 
त्र्ात्मत्वदशी । 
रहमत्मत्वदञ्येपि संश्चे्नि- 
युज्येत ` नियोगाविषयोऽपि सन्न 
कश्चिन्न नियुक्त. इति सवे कमे 
सर्वेण सवेदा कतेव्यं प्राम्नोति । 
तच्चानिष्टस्‌ | न-च स नियोक्तुं 
शक्यते केनचित्‌; आम्ना- 


यस्यापि तत्प्रभवत्वात्‌। न हि 


ऐर उ० ३--७-- 


5पश्यतः फलादशेने क्रिया नोप- | न देखनेवाले पुरुषसे कोई क्रिया 


नहीं हो सकती । 


यदि कहो कि फल दिखायी न 
देनेपर भी शात्राज्ञा होनेके कारण 
वह कर्म करता ही है तो ऐसा 
कहना उचित नहीं, क्योंकि वह 
शास्राज्ञाके अविषयभूत आत्माका 
दर्शन कर लेता है। जो पुरुष अपना 
इष्टप्राति और अनिष्टपरिह्वाररूप 
प्रयोजन देखकर उसके उपायका 
अर्थी होता है, लोकमें वही [ विधि- 
निषेधरूप ] नियोगका विषय होता 
देखा गया है; उसके विपरीत 
नियोगके अविषयभूत ब्रह्ममें आत्मत्व 
का दर्शन करनेवाला पुरुष नियोग- 
का विषय होता नहीं देखा जाता |. 


यदि ब्रह्मात्मत्व-दर्शन करनेवाला 
पुरुष नियोगका अविषय होनेपर 
भी शाख्नसे नियुक्त हो तो कोई 
नियुक्त न होनेवाला तो श्हा ही 
नहीं । इससे यही प्राप्त होता है कि 
सबको सर्वदा सम्पूर्ण कर्म करते 
रहना चाहिये | किन्तु यह अभीष्ट 
नहीं है। वह ( आत्मदशी ) तो 
किसीसे भी नियोजित नहीं हो 
सकता, क्योकि राख्न भी उसीसे 
उत्पन्न हुआ है । अपने विज्ञानसे 
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खबिज्ञानोत्येन वचसा सर्य 
नियुज्यते । नापि बहुवित्खा- 
म्यविवेकिना भृत्येन । 


आम्नायस्य नित्यत्वे सति 


खातन्त्र्यात्सवान्प्रति नियोक्तृत्व- 
साम्यमिति चेन्न उक्तदोषात्‌ । 
तथापि सर्वेण सवदा सरवेमविशिषटं 
कर्म कतेव्यमित्युक्तो दोषोऽप्य- 
परिहाय एव | 

तदपि शाख्रेणेव विधीयत 


इति चेद्‌ यथा कम- 
. शाखस्य विरुद्धार्थः कर्वव्यता शास्चेण 
कृता तथा तदप्या- 


सञ्चानं तस्यैव कर्मिणः गाख्नेण 
विधीयत इति चेत्‌, न; विरुद्धा- 
थंबोधकत्वानुपपत्ते | न ह्येक- 
सिन्कृताकृतसंबन्धित्वं तद्विपरी- 
तत्वं च त्रोधय्ितुं शक्यम्‌ , 
शीतोष्णतासिवाग्ेः । ` 


उत्पन्न हुए वचनसे ही कोई खयं 
नियुक्त नहीं हो सकता और.न 
बहुज्ञ खामी ही अपने अल्पज्ञ सेत्रक- 
से नियुक्त हो सकता है। | 


यदि कहो कि नित्य होनेके 
कारण वेदका नियोक्तृत्व-सामर्थ्य 
स्वतन्त्रतापूर्वक सबके प्रति है; तो 
उपर्युक्त दोषके कारण ऐसा कहना 
ठीक नहीं । ऐसी अवस्थामें भी 
(सबको सब कर्म अत्रिरोषरूपसे 


करने चाहिये'-यह ऊपर बतलाया ' 
हुआ दोष अपरिहार्य ही रहता है । 


यदि कहो कि उसका विधान 
भी शाख्नने ही किया है. अर्थात्‌ 
जिस प्रकार शाखने कमंकी 
कर्तव्यता बतळायी है उसी प्रकार 
उस कर्माके लिये ही उस आत्मज्ञान- 
का भी शात्रने ही विधान किया है 
तो ऐसा कहना भी उचित नहीं; 
क्योंकि उसका विरुद्व-अर्थ-बोधकत्व 
सम्भव नहीं है । अग्निकी शीतलता 
ओर उष्णताके समान एक ही 
शाक्षमें पाप-पुण्यके सम्बन्धित्व ओर 
उसके त्रिपरीतत्वका बोध कराना- 
[ ये दोनों विरुद्धधर्म ] सम्भव 


'नहीं हैं |. 





_ ) 
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न चेष्टयोगचिकीर्षा आत्म- 


नि नो5निष्टवियोगचिक्ी- 

सिद्धवस्तुनः । 

शाखाोध्यत्वस्‌ . र च श्त) 
सबंप्राणिनां तइशं- 


नात्‌ । शाखळतं चेत्तहुभयं गोपा- 
लादीनां न इस्येत, अशास्नज्ञत्वा- 
तेषास्‌ । यद्वि स्वतोःप्राप॑ 
तच्छास्त्रेण घोधयितव्यस्‌ | तच्चे- 
त्कृतकतव्यताविरोध्यात्मञ्चान 
शास्त्रेण कृतस्‌ , कथं तदिरुद्धां 
कतेव्यतां पुनरुत्पादयेच्छीतता- 
मिवाझो तम इव च भानो । 

न बोधयत्येवेति चेन्न, “स 
म आत्मेति विद्यात्‌”'( को० उ० 
३ । ९)“ प्रज्ञानं त्रह्म/(३। १। ३) 
इति चोपसंहारात्‌ । “तदात्मा- 
नमेवावेत्‌’' ( बः उ० १। ४ । 
९) “त्त्वमसि” ( छा० ३० 
६ । ८-१६ ) इत्येवमादिवा- 
फयानां तत्परत्वात्‌ । उत्पन्नस्य 


इसके सिवा अपनी इष्टवस्तुके 
संयोगकी इच्छा तथा अनिष्ट पदार्थके 
परित्यागको अभिलाषा भी शास्- 
जनित नहीं है; क्योंकि यह - सभी 
प्राणियॉमें [ खभावसे ही ] देखी 
जाती है । यदि शाख्रजनित होतीं 
तो ये दोनों इच्छाएँ ग्वाळे आदिमें 
दिखायी न देतीं; क्योंकि वे अशाख्नन्ञ 
होते हैं | जो वस्तु स्वतः प्राप्त नहीं 
होती वही शाख्रद्वारा बोद्धव्य होती 
है | इस प्रकार यदि राख्ने कृत 
ओर कर्तेन्यताके विरोधी आत्मज्ञान- 
का उपदेश किया है. तो फिर वह 
अग्निम शीतळताके समान तथा 
सूर्यमें अन्धकारके समान उसकी 


| विरुद्ध कतेव्यताको किस प्रकार 


उत्पन्न करेगा ? 


यदि कहो कि वह ऐसा बोध 
कराता ही नहीं है तो ऐसा कथन - 
भी ठीक नहीं; क्योंकि “बह मेरा 
आत्मा है-ऐसा जाने” तथा “प्रज्ञान 
ही ब्रह्म है? इस प्रकार उपसंहार 
किया गया है, तथा “उस ( जीव- 
रूपसे अवस्थित ब्रह्म ) ने अपनेको 
ही जाना” “बह तू ही है? 
इत्यादि वाक्य भी आत्मज्ञानपरक 
ही हैं | उत्पन हुआ ब्रह्मात्मविज्ञान 
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च ब्रह्मात्मविज्ञानस्यावाध्यमान- | भी बाधित होने योग्य न होनेके 
त्वाज्नानुत्पन्न॑ आन्तं वेति शक्यं | कारण अनुत्पन्न या श्रान्तिजनित 


चक्तुस्‌ । 

त्यागेऽपि प्रयोजनामावस्य 
प्रयोजनाभावे तुल्यत्वमिति चेत्‌ 
संन्यास्थ “नाकृतेनेह कथन"? 
खतःसिडलम (गीता ३ । १८) 


नहीं कहा जा सकता। 


यदि कहो कि “उसे इस छोकमें 
अकृत ( कर्मत्याग ) से भी कोई 
प्रयोजन नहीं है? इस स्पृतिके 
अनुसार बोधवानूको त्याग करनेमें 


| भी प्रयोजनाभावकी समानता “ही 


इति स्मृतेः, य आहुवि दित्वा 
ब्रह्मा व्युत्थानमेव इयदिति 
तेषामप्येष समानो दोषः प्रयो- 
जनामाव इति चेन्न; अक्रिया- 
ात्रत्वाद्‌ व्युत्थानस्य । अविद्याः 


निमित्तो हि प्रयोजनस्य भावो न 


चस्तुधमः सर्वप्राणिनां तदशनात्‌ । 
प्रयोजनतृष्णया च प्रेयेमाणस्य 
वाडान;काये; प्रवृत्तिदशनात । 
` “सोऽकामयत जाया मे स्यात्‌? 
(३० उ० १।४। १७) 
इत्यादिना पुत्रवित्तादि पाङ्क- 
रक्षणं काम्यमेवेति “उभे ह्येते 


है; अर्थात्‌ जो लोग कहते हैं कि 
ब्रह्को जानकर व्युत्यान ( कम- 
त्याग) ही करना चाहिये उनके 
लिये भी यह प्रयोजनाभावरूप दोष 


समान ही है, तो उनका यह कथन 


ठीक नहीं - क्योंकि व्युत्यान तो 
अक्रिया ही है #। प्रयोजनका 
भाव तो अविद्याके कारण रहंता है । 
वह वस्तुका धर्म नहीं है क्योंकि 
यह बात सभी प्राणियोमें देखी 
जाती है; अर्थात्‌ प्रयोजनकी तृष्णा- 
से प्रेरित होते हुए ग्राणियोंकी वाणी 
मन और शारीरद्वारा प्रवृत्ति होती देखी 
गयी है तथा वाजसनेयी ब्राह्मणमें 
भी “उस ( आदिपुरुष) ने इच्छा 
की कि मेरे पत्नी हो” इत्यादि कथनके 
द्वारा “ये दोनों ( साध्य-साधनरूप ) 


वि मन य MNES 
# प्रयोजन तो क्रियाके लिये अपेक्षित होता हे; इसलिये अक्रियारूप 


व्युत्यानके लिये-किसी प्रयोजनकी-अपेक्षा नहीं है | 


० हं रन ० 26 ७ 
ह 4 है त 
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शाहुरभाष्याथे 


२१ 
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एपणे एव” (ब्‌० उ० ३। ५। १; 
४1४ । २२ ) इति वाजसनेयि- 


ब्राह्मणेज्वधारणात । 
अविद्याक्कामदोषनिमित्ताया 
वाडान;कायप्रवृत्त। पाङ्कलक्ष- 


णाया विदुषोऽविद्यादिदोषाभा- 
वादलुपपत्तेः क्रियाभावमात्रं 
व्युत्थानस्‌ , न तु यागादिवदलु- 
ऐेयरूपं भावात्मकम्‌ । तश्च 
विद्यावत्पुरुषधर्म .इति न ग्रयो- 
जनमन्तेष्टव्यम्‌ । न हि तमसि 
रबृत्तस्योदित आलोके यद्वत॑- 
पङ्ककण्टकाद्यपतनं तत्किप्रयो- 


जनमिति प्रश्नाहस्‌ | 
व्युत्थानं तक्चेथगरपृत्वान्न 
कामामावे चोद्नाईमिति गाः 
आत्मशस्यापि हस्थ्ये चेत्परं न्रह्म- 


गाहेस्थ्यानुपपत्तिः | बिज्ञान , 
विज्ञानं जातं तत्रै- 


एषणाएँ ही हैं” इस निश्चयके अनुसार 
यही ज्ञात होता है कि पुत्र-वित्तादि 


` | पाङ्क्तळक्षण# कर्म काम्य ही है | 


अतः विद्वान्‌के अविद्या आदि 
दोषोंका अभाव हो जानेके कारण 
अविद्या एवं कामनारूप दोषसे 
होनेवाली मन, वाणी और शारीरकी 
पाङ्क्तरूपा प्रवृत्ति उपपन्न नहीं 
है; इसलिये व्युत्थान क्रियाका 
अमावमात्र है, वह यागादिके 
समान अनुट्ठेयलूप और भावात्मक 
नहीं है । वह तो विद्यावान्‌ पुरुषका 
धर्म ही है; अतः उसके लिये 
किसी प्रयोजनका अन्वेषण करनेकी 
आवश्यकता नहीं है । अन्धकारमें 
प्रवृत्त होनेवाळा पुरुष यदि प्रकाशके 
उदित होनेपर गड्डे, कीचड़ ओर 
काँटे आदिमें नहीं गिरता तो 
“इस ( उसके न गिरने ) का क्या 
प्रयोजन है £ ऐसा प्रश्न नहीं किया 
जा सकता । 


तब तो सभावतः प्राप्त होनेके 
कारण ब्युत्यान चोदना (विधिवाक्य ) 
का विषय नहीं है । इसपर यदि. 
कहो कि यदि किसीको गृहस्थाश्रममें 
ही परत्रह्मका ज्ञान हो जाय तो उसे 


# पंक्ति छन्द पाँच अक्षरका होता है । उससे सह्या होनेके कारण जिस 
कर्ममे पत्नी, पुत्र, देववित्त, मानुषवित्त और कर्म इन पाँच साधनोंका योग होता 


है वह पांक्त कर्म कहलाता है | 


8 PES आस ७.5 2: TIS ° SPST FIST OO STE २" 
soy 1 १६४५१११ -] 1 ॥ 
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वास्त्वकुवंत आसनं न ततोऽन्यत्र 


उस आश्रममें ही कुछ न करते हुए 
बैठा रहना चाहिये, वहाँसे कहीं 


गमनमिति चेन्न, कामप्रयुक्तत्वा अन्यत्र नहीँ जाना चाहिये, तो 


दाहस्थ्यस्य; “एतावान्व काम!” 
(बृ० 3० १।४। १७) इति “उभे 
ह्येते एषणे एव (बर उ० ३ | ५ | 
१; ४७ | ४ | २२ ) इत्यवधार- 
णात्‌ । फामनिमित्तपुत्रवित्तादि- 
संबन्धनियमाभावमात्रं न हि 
ततोऽन्यत्र गमनं व्युत्थान- 


` रच्यते । अतो न गाईस्थ्य एवा- 


कुवेत आसनपुत्पन्नविद्यय । 
एतेन गुरुशुश्रूषातपसोरप्यप्रति- 
पत्तिवि दुषः सिद्धा । 


अत्र केचिद गृहस्था मिक्षा- 
टनादिभयात्परिभ 

चाच त्रस्यमानाः 
सक्ष्मदष्टितां दशेयन्त उत्तरमाहुः। 
सिक्षोरपि भिक्षाटनादिनियम- 
दशनादेइधारणमात्रार्थि नो गृह- 


गृइखान क्षेप 


ऐसा कहना उचित नहीं; क्योंकि 
इतनी ही कामना है” “ये दोनों 
एषणाएँ ही हैं? इत्यादि वाक्योंसे 
निश्चित किया जानेके कारण 
गृहस्थाश्रम तो कामनासे ही प्रयुक्त 
है । कामनाके निमित्तभूत पुत्र- 
वित्तादिके सम्बन्धके नियमका 


अभावमात्र ही 'व्युत्यान' है; 


उनके पाससे कहीं अन्यत्र चला 
जाना “व्युत्यान' नहीं कहा जाता | 
अतः जिसे ज्ञान उत्पन्न हुआ है 
उसके लिये कुछ न करते हुए 
गृहस्थाश्रममे ही स्थित रहना सम्भव 
नहीं है । इससे विद्वानके लिये 
गुरुशुश्रुवा और तपस्याकी भी 


' | अनुपपत्ति सिद्ध होती है । 


इस विषयमें कोई-कोई गृहस्थ 
पुरुष मिक्षाटनादिके भय और 
तिरस्कारसे डरनेके कारण अपनी 
सृक्ष्मदर्शिता प्रकट करते हुए उत्तर 
देते हैं-'केवल देहधारणमात्रके 
इच्छुक भिक्षुके लिये भी मिक्षाटनादि- 
का नियम देखा जाता है; अत; 
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खस्यापि साध्यसाधनेषणोभयवि- 
निर्मुक्तस्य देहसात्र धारणाथसश- 
नाच्छादनमात्रमुपजीचतो गृह 
एवास्त्वासनसिति । 
न; खंगृहविशेषपरिग्रहनियमस्य 
कामग्रयुक्तत्वादि- 
्युत्तोत्तरमेतत्‌। ख- 


नस्य निरासः 


शुहविशेषपरिग्रहाभावे च शरीर- 
घारणसात्रम्रयुक्ताशनाच्छादना- 
रथिनः स्वपरिग्रहविशेषामावेऽथा- 
द्विक्षुकत्वमेव । 
शरीरधारणारथायां मिक्षाट- 


नादिप्रवृत्ती यथा 
नियमो भिक्षोः शो- 


चादौ च, तथा गृहिणोऽपि 
बिदुषोऽकामिनोऽस्तु नित्यकमंसु 
नियमेन प्रवृत्तियोवजीवादिशरुति- 


विद्वन्म्यास- 
विचारः | 


नियुक्तत्वात्‌ प्रत्यवायपरिहारा- 


शाङ्करभाष्याथे 


२३ 
[ पुत्र-वित्तादि ] साध्य ओर [ कमै- 
उपासना आदि ] साधन दोनोंकी 
एषणाआंसे मुक्त हुए केवल देह- 
धारणके लिये भोजनाच्छादनमात्रसे 
निर्वाह करनेवाले गृहस्थको भी 
घरहीमें रहना चाहिये ।? 

परन्तु उनका ऐसा कहना ठीक 
नहीं | क्‍योंकि अपने गृहविशेषके 
परिग्रहका नियम कामनाग्रयुक्त ही 
है-इस प्रकार इसका उत्तर पहले दिया 
ही जा चुका है । ओर अपने गृह- 
विशेषके परिग्रहका अभाव होनेपर 
तो केवळ शरीरधारणमात्रके लिये 
भोजनाच्छादनकी इच्छा करनेवाले 
पुरुषको अपने परिग्रद-विशेषका 
अभाव होनेके कारण खतः मिक्षुत्व 
ही प्राप्त हो जाता है । 

जिस प्रकार भिक्षुके लिये शरीर- 
रक्षाम उपयोगी मिक्षाटनादिकी 
प्रवृत्ति एवं शौचादिका नियम है 
उसी प्रकार विद्वान्‌ ओर निष्काम 
गृहस्थको भी 'यावजीवादि? श्रुतिसे 
नियुक्त होनेके कारण प्रत्यवायकी 
निवृत्तिके लिये नित्यकमोंमें नियमसे 
प्रबृत्ति हो सकती है [ ऐसा 
यदि कोई कहे तो ] इस कथनका 
तो पहले ही प्रतिवाद किया जा 


येति । एतन्नियोगाविषयत्वेन | चुका है। क्योंकि नियोगका 
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बिदुष; प्रत्युक्तमशक्यनियोज्य- | अविषय होनेके कारण विद्वान्‌ 


त्वाच्चेति । 
यावजीवादिनित्यचोदनानथे- 


क्यमिति चेत्‌ १ 

न, अविदवदिषयत्वेनार्थव- 
त्वात्‌ । यत्तु भिक्षोः शरीरधार- 
णमात्रप्रवृत्तस्य प्रवृत्तेनियतत्वं 
तत्म़रवृत्तेने प्रयोजकम्‌ । आचमन- 
प्रवृत्तय पिपासापगमवक्नान्यप्र- 
योजनाथत्वमवगम्यते । न चा- 
होत्रादीनां तद्ददथप्रापप्रत्ति- 
नियतत्वोपपत्तिः । 

अथेप्रापतप्रवृत्तिनियमो5पि प्र- 
योजनामावेञ्चुपपन्न एवेति चेत्‌! 

न, तन्नियमस्य पूर्वेग्रवृत्ति- 
सिद्धतात्तदतिक्रमे यत्नगोरवात । 


नियुक्त नहीं किया जा सकता । 


पूव०-तब तो ।यावष्जीवन 
अग्निहोत्र करे? इत्यादि नित्य विधिकी 
व्यर्थता ही सिद्ध होती है । 


पिद्धान्ती-नहीं, अविद्वान्‌- 
विषयक होनेके कारण वह सार्थक 
है । केवळ शरीरधारणमात्रके लिये 
भिक्षाटनादिमें प्रवृत्त हुए यतिकी 
प्रवृत्तिका जो नियतत्व है वह 
प्रवृत्तिका प्रयोजक नहीं है । 
आचमनमें प्रवृत्त हुए पुरुषकी 
पिपासानिवृत्तिके समान उसके 
मिक्षाटनादिका [ क्षुधानिवृत्ति आदि- 
कें सिवा ] कोई अन्य प्रयोजन नहीं 
समझा जाता । परन्तु इसके समान 
अग्निहोत्रादि कर्माका खतः प्राप्त 
प्रवृत्तिको नियत करना नहीं माना 
जा सकता |# 


पूर्व०-परन्तु प्रयोजनका अभाव 
हो जानेपर तो खतःम्राप्त प्रवृत्तिका 
नियम भी व्यर्थ ही है : 


पिद्भान्ती-नहीं, क्योंकि' यह | 


[ मिक्षाटनादिका ] नियम पूर्वप्रवृत्तिसे 
सिद्ध होनेके कारण उसके उछद्दनमें 
अधिक प्रयत्नकी आवश्यकता है । 


` % क्योंकि वे तो खर्गादिकी कामनासे दी किये जाते है, उनकी प्रद 
(ब स्वामाविक नहीं है | 
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शाइरभाष्याथे 


२५ 


अर्थप्रापस्थ व्युत्यानस्य पुनवे- 
चनाहिदुषः कतेव्यत्वोपपत्तिः । 
अविदुषापि श्चुशुक्षुणा पारि- 
त्राज्यं कतव्यसेव । 
तथा च “शान्तो 
दान्तः”? ( ब्‌० उ० ४ | ४ | 


विविदिषा- 
संन्यासविधानम्‌ 


२३ ) इत्यादिवचनं प्रमाणम्‌ । 
शमदमादीनां चात्मदर्शनसाध- 
नानामन्याश्रमेष्वचुपपत्तेः | “अ- 
त्याश्रमिम्यः परमं पवित्रं प्रोवाच 
सम्यशृषिसङ्घजुष्टस्‌” (६। २१) 
इति च श्रेवाश्वतरे विज्ञायते । “न 
कर्मणा न प्रजया घनेन त्यागेनैके 
अमृतत्वमानशुः? ( कैवल्य० २) 
इति च केवल्यश्रुति।। “ज्ञात्वा 
नेष्कम्येमाचरेत?” इति च स्मृते! । 
“ब्रह्माश्रमपदे चसेत्‌” इति च 


ओर खभावतः प्राप्त व्युत्यानका 
[ “व्युत्थायाथ भिक्षाचर्यं चरन्ति?’ 
आदि वाक्यासे | पुनः विधान किया 
गया है, इसलिये विद्वान्‌ सुमुक्षुके लिये 
उसकी कर्तव्यता उचित ही है । जिस 
मुमुक्षुको ज्ञान प्राप्त नहीं हुआ है 
उसे भी संन्यास करना ही चाहिये । 
इस विपयमें “शान्तो दान्त उपरत- 
स्तितिक्षुः” आदि वचन प्रमाण हैं । 
तथा आत्मदशनके साधन शम- 
दमादिका अन्य आश्रमोंमें होना | 
सम्मव भी नहीं है, जेसा कि “मन्त्रद्रष्टा 
ऋषियोंद्वारा मळी प्रकार सेवित उस 
प्रम पवित्र तत्तका परमहंसोंको 
उपदेश किया” इत्यादि मन्त्रोसे 
शवेताश्वतरोपेनिषद्में बतलाया गया 
है, तथा “'कमेसे, प्रजासे अथवा 
धनसे नहीं बल्कि त्यागसे ही किन्दीं- 
किन्हींने अमरत्व प्राप्त किया है” 
ऐसी केवल्योपनिषद्की श्रुति भी 
है । ओर “ज्ञान प्राप्तकर नेष्कम्येका 
आचरण करे” इस स्मृतिसे भी यद्दी 
सिद्ध होता है । “ब्रह्माश्रमपदे वसेत्‌? 
इस स्मृतिके अनुसार ज्ञानप्रापिके 


१. ब्रह्माश्रम [ अर्थात्‌ अह्मज्ञानके साधनभूत संन्यासाभम ] मै निवास करे | 
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[ अध्याय १ 


्रह्मचर्यादिविद्यासाधनानां च 
साकस्येनात्याश्रमिषुपपत्तेगाह- 
स्थ्येऽसंभवात्‌। न चासंपन्नं साधनं 
कस्यचिदर्थस्य साधनायालम्‌ । 
यद्विज्ञानोपयोगीनि च गाहेस्थ्या- 
श्रमकर्माणि तेषां परमफलयुप- 
संहृतं देवताप्ययलक्षणं संसार- 
विषयमेव । यदि कमिण एब 
परमात्मविज्ञानमभविष्यत्‌ संसा- 
रविषयस्येत फलस्योपसंहारो 
नोपापत्स्त्‌ । 


अङ्गफल तदिति चेन्न । तद्वि- 


देवताप्ययस्य रोध्यात्मवस्तुविषय- 
शनाइलनिरासः त्वादात्मविद्याया! । 


निराकृतसवेनामरूपकर्मपरमार्था- 

त्मवस्तुविषयं ज्ञानमसृतत्वसा- 
धनम्‌ । गुणफलसंबन्धे हि नि- 
ज्ञानस्य न प्राभोति । तच्चानिष्टम्‌, 


साधन ब्रह्मचर्यादिकी सिद्धि भी सम्यक्‌ 
रीतिसे संन्यासियोंमें ही हो सकती है; 
क्योंकि गृहस्थाश्रमे उन साधनोंका 
होना असम्भव है; और अपूर्ण साधन 
किसी अर्थको सिद्ध करनेमें समर्थ 
नहीं है । गृहस्थाश्रमके कर्म जिस 
विज्ञांनमें उपयोगी हैं उसके देवतामें 
लय होनारूप संसारविषयक परम 
फडका उपसंहार किया जा चुका है । 


यदि कमाँको ही परमात्माका साक्षात्‌ _ 


ज्ञान हुआ करता तो संसारविषयक 
फलका उपसंहार ( अन्त ) होना 
कमी सम्भव ही न था | 


यदि कहो कि वह तो अङ्गफछ- 
मात्र है # तो ऐसा कहना ठीक 
नहीं; क्योंकि आत्मविद्या तो उसके 
विरोधी आत्मतत्तसे सम्बन्ध रखने- 
वाळी है । सब प्रकारके नाम, खूप 
और कर्मसे रहित परमार्थ आत्मतत्त्व- 
से सम्बन्ध रखनेवाला आत्मज्ञान 
तो अमरत्वका साधन है । उससे 
गोण फलका सम्बन्ध माननेपर तो 
ज्ञानका सर्वविरेषशून्य ` आत्मवस्तुसे 
सम्बन्धित होना ही सिद्ध नहीं 
होता । और यह इष्ट नहीं है, 


अर्यात्‌ देवताळ्यरूप जो संसारविषयक फळ है वह कर्मका अंग- गौण 
फल है, मुख्य फळ तो परमात्माका साक्षात्कार ही है । 
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“यत्र त सवसात्मेवासूत? 
( बु० ३०२ । ४ | १४ ) इत्य- 
धिकृत्य क्रियाकारकफठादि- 
सवेव्यवहारनिराकरणाद्विदूषः । 
तह्िपरीतस्याविदूषो “यत्र हि 
देतमिव!! (बृ: उ०२। ४ | 
१४ ) इत्युक्त्वा क्रियाकारक- 
फलरूपस्येव संसारस्य दर्शित- 
त्वाच्च वाजसनेयित्राह्मणे । तथे- 
हापि देवताप्ययं संसारविषयं 
यत्फलमशनायादिमदस्त्वात्मकं 
तत्फलमुपसंहत्य केवलं सर्वात्म- 
` कवस्तुविषयं ज्ञानममृतत्वाय 
वक्ष्यामीति प्रवतेते । : 
त्यणप्रतिचन्धस्याविदृष एव 
क्राणप्रतिब्- म॒चुष्यपितुदेचलोक- 
बिचार प्राप्तिं प्रति, न 
विदुषः । “सोऽयं मनुष्यलोकः 
पुत्रेणेव / (ब्र उ० १। ५। 
१६ ) इत्यादिलोकत्रयसाधन- 
नियमश्रुते; । विदुषश्च ऋणप्रति- 


शाङ्करभाष्याथे 
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क्योंकि “जहाँ इसके लिये सब कुछ, 
आत्मा ही हो गया है”. इस प्रकार 
आरम्भ करके विद्वानके लिये क्रिया, 
कारक और फळ आदि सम्पूर्ण 
व्यवहारका निराकरण किया है | 
तथा उसके विपरीत अविद्नके 
लिये वाजसनेयित्राह्मणमें “जहाँ कि 
दवैतके समान होता है? ऐसा कहकर 
क्रिया, कारक और फलरूप संसार- 
विषयको प्रदर्शित किया है । इसी 
प्रकार यहाँ ( ऐतरेयोपनिषदूमें ) 
भी जो क्षुधा-पिपासादियुक्त वस्तुरूप 
संसारविषयक देवतालयसंज्ञक फल 
है उसका उपसंहार कर अब केवल 
सर्वात्मक वस्तुविषयक ज्ञानका ही 
अमरत्व-प्राप्तिके लिये वर्णन करूँगी 
-ऐसे अमिप्रायसे श्रुति प्रवृत्त 
होती है । | 


तथा देवछोक, पितृकोक ओर 
मनुष्यलोककी प्रासिमें ऋणोंका प्रति- 
बन्ध तो अज्ञानीके ही लिये है, ज्ञानीके 
लिये नहीं, जेसा कि “उस इस मनुष्य- | 
लोकको पुत्रके द्वारा ही [ जीता 
जा सकता है ]” इत्यादि छोकत्रयकी 
ग्राप्तिके साधनका नियम करनेवाली 
श्रुतिसे सिद्ध होता है । तथा आत्म- 
लोकके इच्छुक विद्वान्‌के लिये 
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[ अध्याय १ _ 


बन्धामावो दर्शित आत्मलोका- (हम प्रजासे क्या करेंगे ?” इत्यादि 


थिंनः “किं प्रजया करिष्यामः” 
(बू उ० ४ । ४ । २२) 
इत्यादिना । तथा “एतद्ध स 
वै तद्विहांस आहुओषयः काव- 
पेयाः” इत्यादि । “एतद्ध स वे 
ततुर्वे विद्ांसो5मिहोत्रं न जुह- 
वाञ्चक्रुः” ( कोषी० २। ५) 
इति च कोषीतकिनास्‌ । 
अविदुषलहि ऋणानपाकरणे 


पारिव्राज्याचुपपत्तिरिति चेत्‌ ! 
न; प्राग्गाहस्थ्यप्रतिपत्तेऋणि- 


त्वासंभवात्‌ । अधिकाराना- 
रुढोऽप्युणी चेत्स्यात्‌ स्वस्य 
कऋणित्वमित्यनिष्टंप्रसज्येत। प्रति- 


पन्नगाईस्थ्यस्यापि ` “गृहादनी 
भूत्वा. प्रतजेद्यदि वेतरथा ब्रह्म- 
चर्यादेव प्रत्रजेदुगहादा वनाद्वा” 
( जा० उ० ४ ) इत्यात्मदशनो- 


वाक्योंद्वारा ऋणोंके प्रतिबन्धका 
अमात्र दिखलाया है । इसी प्रकार 
“वे प्रसिद्ध आत्मवेत्ता कावषेय 
ऋषि बोले--[ में अध्ययन केसे 
करूँ ? होम कैसे करूँ £ ]” 
इत्यादि श्रुति है तथा ऐसी ही 
८उस इस आत्मतत्तको जाननेवाले 
पूर्ववर्ती विद्वान्‌ अग्निहोत्र नहीं करते 
थे” यह कौषीतकी शाखाकी श्रुति है । 
पूर्व०-तब अविद्वानूके लिये तो 
ऋणोंका परिशोध बिना किये संन्यास 
करना बन नहीं सकता ! 
सिद्धान्ती-यह बात नहीं है, 
क्योंकि गृहस्थाश्रमकी प्रातिसे पूर्व 
तो ऋणित्व ही असम्भव है | यदि 
अधिकारारूढ न हुआ पुरुष भी ऋणी 
हो सकता है तो समीका ऋणी होना 
सिद्ध होगा ओर इस प्रकार बड़ा 
अनिष्ट प्राप्त होगा । जो गृहृस्थाश्रम- 
को प्राप्त हो गया है उस पुरुषके 
लिये भी “गृहस्थाश्रमसे वानप्रस्थ 
होकर संन्यास करे अथवा [ इस 
क्रमको छोड़कर ] अन्य प्रकारसे 
यानी ब्रह्मचर्यसे, गुहृस्थाश्रमसे 
अथवा वानम्रस्थाश्रमसे ही संन्यास 


| कर दे” इत्यादि श्रुतियोंद्वारा -आत्म- 


` पायसाधनत्वेनेष्यत एव पारित्रा- | दर्शनके ` साधनके उपायरूपसे 


jo 
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शाङ्करमाष्याथं 
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ज्यस्‌ । यावज्ञीवादिश्चुतीनास- 
विदवदश्ुशुश्ुविषये 

कुताथंता । छान्दोग्ये 
च देषांचिदू दादश- 
रात्रममिहोत्रै इुत्वा तत ऊध्च 


यावज्जीवादि- 
श्रुतीनाम- 
विद्वद्विषयत्वम्‌ 


परित्यागः श्रयते । 
यस्वनधिकुतार्नां पारि्राञ्य- 


सन्यास मिति) तन्न, तेषां 
कमौनधिकारि- पृथगेव “उत्सन्ना- 
विषयत्वनिरासः भिरनद्निको वा! 


इत्यादिअवणात्‌ । सवेस्सृतिषु 
चाविशेषेणाश्रमविकरपः प्रसिद्ध 
सघुच्चयश्च। | 
यत्तु विदुषो<थ प्राप्त व्युत्यान- 
ब्युलानविधि- मित्यशाखाथत्वे, 
विचारः खग्रहे वने वा 


संन्यास प्राप्त हो ही जाता है। 
अविद्वान्‌ और अमुमुक्षु पुरुषोके 
विषयमें धयाबज्जीवन अग्निहोत्र करे? 
इत्यादि श्रुतियोंकी भी कृतार्थता है । 
छान्दोग्यमें तो किन्हीं-किन्हींके लिये 


बारह रात्रि अग्निहोत्र करके तदनन्तर 


उसका परित्याग 
जाता है | 


और तुमने जो कहा कि जिन्हे ' 
कर्मका अधिकार नहीं है उन्दींके 
लिये संन्यासका विधान है, सो 
ऐसी बात नहीं है, क्योंकि उनके 
विषयमें “उत्सन्नाम्िरनमिको वा?# 
इत्यादि अलग ही श्रुति है। तथा 
संमंस्त स्मृतियोमें भी आश्रमोंका 
विकल्पं और संमुचय सामान्यरूपसे 
प्रसिद्ध ही है । | 

तथा यहद जो कहा कि बिद्वान्‌- 
को जो. कर्मत्यागकी स्वतः प्राप्ति 
बतढायी है, सो शात्रका विषय न 
होनेके कारण उसके घर या वनमें 
रहनेमें कोई विशेषता नहीं है; 


करना सुना 


तिष्ठतो न विशेष इति, 
# जिसके अग्निहोत्री अमि प्रमादवश शान्त हो गयी है अथवा जिसने 


अग्निका परिग्रह नहीं किया दै । 


१, क्रमकी अपेक्षा न करके जिस आश्रमसे संन्यास लेनेकी इच्छा हो 


उसीसे छे लेना । 


२, एक आश्रमसे-दूसरें आथममे क्रमानुसार जाना । 
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तदसत्‌; व्युत्थानस्यैवार्थ- 
्रापत्वान्नान्यत्रावस्थानं स्थात्‌ । 
अन्यत्रावस्थानस्य कामकमे- 
प्रयुक्तत्व॑ ह्वोचाम, तदभाव- 
मात्रै व्युत्यानमिति च । 

यथाकामित्व तु विदुषो5त्यन्त- 
बिदुपो यया- मेप्राप्त॑ अत्यन्तमूद- 
कमिलनिषिषः विषयत्वेनावगमात्‌ । 
तथा शास्रचोदितमपि कमे 
आत्मविदोष्प्राप्त॑ गुरुमारतयाव- 
ग्यते । किय़ुतात्यन्ताविवेक- 
निमित्तं यथाकाभित्वम्‌ । न हि 
उन्मादतिमिरहष्टयुपरब्धं वस्तु 
तदपगमेऽपिं तथै स्यात । 
उन्मादतिमिरदष्टिनिमित्तत्वादेव 
तस्य । तसांदात्मबिदो व्यु- 
त्यानव्यतिरेकेण न यथाकामित्वं 


न चान्यत्कतव्यमित्वेतर्सद्धम्‌ । 


[ अध्याय १ 


ऐसा कहना ठीक नहीं | 
्युत्यानके स्वतः प्राप्त होनेके 
कारण ही उसकी अन्यत्र [ यानी 
गृहस्थाश्रममें ] स्थिति नहीं हो 
सकती । अन्यत्र स्थितिको तो हमने 
कामना और कमसे प्रेरित ही 
बतलाया है; ओर उसके अभावको 
ही व्युत्थान कहा है | 


स्वेच्छाचार तो अत्यन्त मूढका 
विषय समझा गया है, इसलिये विद्वान्‌ 
के लिये वह अत्यन्त अग्राप्त है । तथा 
विद्वान्‌के लिये तो अत्यन्त भाररूप 
होनेके कारण शाख्नोक्त कर्मकी भी 
अप्राप्ति समझी जाती है । फिर 
अत्यन्त अविवेकके कारण होनेवाले 
स्वेच्छाचारकी तो बात ही क्या है ! 
उन्माद अथवा तिमिर्रोगसे दूषित 
दष्टिद्वारा उपलब्ध हुई वस्तु उसके 
निवृत्त हो जानेपर भी वेसी ही 
नहीं रहती; क्योंकि वह तो उन्माद 
अथवा तिमिरदृष्टिके कारण ही 
वेसी प्रतीत होती है। अतः यह 
सिद्ध हुआ कि आत्मवेत्ताके लिये 
व्युत्यानको छोड़कर न तो स्वेच्छा- 
चार ही है और न कोई अन्य 
कर्तव्य ही शेष रहता है | 
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यत्त-“विद्यां चाविद्यां च 
बिदुबो शान- यसेदेदोभय& सह! 
कमेसमुचया- ( ६० उ० ११ ) इति 
उपपत्तिः ज्‌ विद्यावतो विद्यया 
सहाविद्यापि वर्तते इत्ययमर्थः; 
झस्तहि एकसिन्पुरुषे एते एक- 
देव न सह संबध्येयातामित्यथे! । 
यथा शुक्तिकायां रजतशुक्तिका- 
ज्ञाने एकस्य पुरुषस्य । “दूरमेते 
विपरीते विषुची अविद्या या च 
विद्येति ज्ञाता” ( क० उ० १। 
२ । ४) इति हि काठके । 
तस्ान्न विद्यायां सस्यामविद्या- 
संभवोऽस्ति। | | 

“तपसा ब्रह्म विजिज्ञासख”” 
. (तै० उ०३। २) इत्यादि- 
श्रुतेः; तपआदि विद्योत्पत्ति- 
साधनं शुरूपासनादि च कर्म 
अविद्यात्मकत्वादविद्योच्यते तेन 
विद्यासरुत्पाद्य मृत्युं काममतितर- 
ति । ततो निष्कामस्त्यक्तेषणो 


ब्रह्मविद्यया असुतत्वमश्नुत इत्ये- ` 


तथा ऐसा जो कहा है कि “जो 
पुरुष विद्या और अविद्या दोनोंको 
साथ-साथ जानता है? वह इसलिये 
नहीं है कि विद्वनूमें विद्याके साथ 
अविद्या भी रहती है। तो फिर उसका 
क्या प्रयोजन है? उसका तात्पर्य 
तो यही है कि एक ही पुरुषमें 
ये दोनों साथ-साथ नहीं रह सकते; 
जिस प्रकार कि सीपीम एक पुरुषको 
[ एक ही समय ] चाँदी ओर सीपी 


दोनोंका ज्ञान नहीं हो सकता । 
कठोपनिषद्में भी कहा है--“जो 
विद्या और अविद्या नामसे जानी 


जाती हैं वे परस्पर अत्यन्त विपरीत 
( विरुद्ध खभाववाली ) हैं ।?? अतः 
विद्याके रहते इए अविद्याका रहना 
किसी प्रकार सम्म नहीं है। | 
“तपसे ब्रह्मको जाननेकी इच्छा 


कर” इत्यादि श्रुतिके अनुसार तप 
आदि बिद्योत्पत्तिके साधन ओर 
गुरुकी उपासना आदि कर्म अविद्या- 
मय होनेके कारण “अविद्या! कहे 
जाते हैं | उस अविद्यारुप कर्मसे 
विद्याको उत्पन्न करके वह मृत्यु यानी 


कामनाको पार कर जाता है। तत्र वह 
निष्काम और एषणासुक्त पुरुष ब्रह्म- 
विद्यासे अम्सत्व प्राप्त कर छेता है- 
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तमर्थं दर्शयन्नाह--“अविद्यया 
मृत्यु तीत्वा विद्ययासृतमश्चुते” 
(३० उ० ११ ) इति । 


यत्त पुरुषायुः सर्वे कमेणेव 
ह व्यास ; 'कुवन्नेवेह 
कर्माणि जिजीवि- 
षेच्छतश्समाः” (३० उ० २) 
इति तदविद्वद्विषयत्वेन परिहत- 
मितरथासंभवात्‌ । यत्तु वक्ष्य- 
माणमपि पूर्वोक्ततुल्यत्वात्कर्मे- 
णाविरुद्वमात्मज्ञानमिति, तत्स- 
विशेषनिविशेषात्मतया प्रत्युक्तम्‌ , 
उत्तरत्र व्याख्याने च दर्शयि- 
ष्याम; । अतः केवलनिष्क्रिय- 
जद्यातैकत्वविद्यादर्शनाथंयुचतरो 
ग्रन्थ आरम्यते-- 


इसी अर्थको प्रदर्शित करते हुए कहते 
हैं कि “अविद्यासे मृत्युको पारकर 
विद्यासे अमरत्व प्राप्त कर लेता है ।?? 


“कर्म करते हुए ही सौ वर्षतक 
जीवित रहनेकी इच्छा करे” इस 
मन्त्रद्वारा जो यह कहा गया था कि 
पुरुषकी सारी आयु कर्मसे ही व्याप्त है 
उसका वह अविद्वानसे सम्बन्ध रखने- 
वाला है?-ऐसा बतलाकर खण्डन कर 
दिया गया, क्योंकि अन्य प्रकार वेसा 
होना असम्भव है । तथा तुमने जो 
कहा था कि आगे कहा जानेवाला 
आत्मज्ञान भी पूर्वोक्त [ श्रुतिकथित ] 
ज्ञानके तुल्य होनेके कारण कर्मसे 
अविरुद्ध ही है उस. कथनको भी 
सविरोष और निर्विशेष आत्मविषयक 
बतलाकर खण्डन कर चुके हैं. और 
आगेकी व्याख्यामें इसका दिग्दशेन भी 
करायेंगे । अब यहाँसे केवळ निष्क्रिय 
ब्रह्म और आत्माकी एकताका ज्ञान 
प्रदर्शित करनेके लिये आगेका ग्रन्थ 


आरम्भ किया जाता दै-- 


आत्माक्रे ईक्षणपूर्वक सृष्टि 


3० आत्मा वा इद्मेक एवाग्र आसीत्‌ । नान्य- 


। -  क्तिंचन मिषत्‌ । स ईक्षत लोकान्नु सजा इति ॥ १॥ 
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पहले यह [ जगत्‌ ] एकमात्र आत्मा ही था; उसके सिवा और 
कोई सक्रिय वस्तु नहीं थी । उसने यह सोचा कि 'छोकोंकी रचना 


करू! | १ | 
आत्मा 


` परः सवज्ञः सर्वशक्तिरशनाया- 
दिसवेसंसारधर्षचजितो नित्य- 
शुद्धबुद्धपुक्तस्वमावो5जो5जरो- 

5मरो$्मृतो5भयो5दयो वे; इदं 
यहुक्तं नामरूपकमेमेदभिन्नं जग- 
सृष्टे 


= 


दास्सेवेकोऽग्रे जगतः 


प्रामासीत्‌ । 
किं नेदानीं स एवेकः ! 


न्‌ । 
कथं त्मातीदित्युच्यते ! 


यद्यपीदानीं स एवेकस्तथा- 
प्यस्ति विशेषः । प्रागुत्पत्तेरव्या- 
कृतनामरूपभेदमात्मशूतमात्मेक- 


शुब्दप्रत्ययगोचरं जगदिदानीं 
 ऐ० उ० ५-६-— 


| आझोतेरत्तेरततेर्वा । | व्याप्तिबोधक ] आए, [ भक्षणा- 


येक ] 'अदू? अथवा [ सतत गमन- 
बोधक ] “अतः घातुसे “आत्मा” 
शब्द निष्पन्न हुआ है। यह जो 
नाम, रूप और कर्मके मेदसे विविध- 
रूप प्रतीत होनेवाढा जगत्‌ कहा गया 
है वह पहले यानी संसारकी सृष्टिसे 
पूर्व सर्वश्रेष्ठ, सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌, 
क्षुधा-पिपासा आदि सम्पूर्ण सांसारिक 
धर्मोंसे रहित, नित्य-झुद्ध-बुद्ध- 
मुक्तखभाव, अजन्मा, अजर, अमर, 
अमृत, अभय और अद्दयरूप आत्मा 
ही था। 

पूर्व ०-क्या इस समय भी एक- 
मात्र वही नहीं है ! 

सिद्धान्ती-ऐसी बात नहीं है । 

पूर्व ०-तो फिर 'आसीत्‌ (था )' 
ऐसा क्यों कहा है ! 

तिदान्ती-यद्यपि इस समय भी 
अकेला वही है तो भी कुछ विशेषता 
अवश्य है । [वह विशेषता यही 
है कि ] उत्पत्तिसे पूर्वं यह 
जगत्‌ नाम-रूपादि मेइके व्यक्त न 
होनेके कारण आत्मभूत और एक 
'आत्माः शब्दकी प्रतीतिका ही 
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व्याकृतनामरूपभेदत्वादनेकश- 
ब्द्रत्ययगोचरमात्मैकशन्दः्रत्य- 
यगोचरं चेति विशेषः | 

यथा सलिलात्प्रथकफेननाम- 
रूपव्याकरणात्प्राक्सलिरेकशब्द्‌- 
प्रत्ययगोचरमेव फेनस्‌, यदा 
सलिलात्पृथङ्नामरूपमेदेन व्या- 
कृतं भवति तदा सलिलं फेनं 
चेत्यनेकशब्दप्रत्ययभाक्सलिल- 
मेवेति चेकशब्दप्रत्ययंभावच 
फेनं भवति तद्वत्‌ । 

नान्यत्किंचन न किंचिदपि 
मिषन्निमिषद्व्यापारवदितरद्वा । 
यथा सांख्यानामनात्मपक्षपाति 
खतन्त्रै प्रधान यथा च काणा- 
दानामणचो न तद्वदिहान्य- 
दात्मनः किंचिदपि बस्तु विद्यते । 
कि तहि? आत्मेवेक आसी दित्य- 
भिप्रायः । 


विषय था और इस समय नाम- 
रूपादि भेदके व्यक्त हो जानेसे वह 
अनेक राब्दोंकी प्रतीतिका त्रिषय 
तथा एकमात्र “आत्मा? शब्दकी 
प्रतीतिका विषय भी हो रहा है; 


जिस प्रकार जलसे पृथक्‌ फेनकें * 


नाम और रूपकी अभिव्यक्ति होनेसे 
पूर्व फेन एकमात्र "जळ? शब्दकी 
प्रतीतिका ही विषय था; किन्तु जिस 
समय वह जळसे अलग नाम और रूप- 
के भेदसे व्यक्त हो जाता है उस समय 


बह फेन “जल? और “फेन? इस प्रकार - 


अनेक राब्दोंकी प्रतीतिका विषय 
तथा केवल 'जल” इस एक राब्दकी 
प्रतीतिका विषय भी हो जाता है; 
उसी प्रकार [ उपर्युक्त मेद भी 
समझना चाहिये ] । 


उसके सिवा अन्य कोई व्यापार- 
युक्त अथवा निष्क्रिय वस्तु नहीं थी । 
जिस प्रकार सांख्यवादियोंके मतमें 
आत्मासे अतिरिक्त खतन्त्र प्रधान 
था, तथा कणादमतावलम्बियोंके 
विचारमें परमाणु थे उस प्रकार इस 
( औपनिषद सिद्धान्त ) में आत्मासे 
अतिरिक्त और कोई वस्तु नहीं थी । 
तो फिर क्या था ? एकमात्र आत्मा 
ही था--यह इसका अभिप्राय है । 
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स सबश्चखाभाव्याद्‌ आत्मा 
एक एव सन्नीक्षत । ननु प्राशु- 
त्पत्तेरकायकरणत्वात्कथमी क्षित- 
वान्‌ । नायं दोषः, सर्वज्ुखाभा- 
च्यात; तथा च सन्त्रवर्णः- 
(अपाणिपादो जवनो ग्रहीता” 
(इवे> उ० ३। १९ ) इत्यादिः । 
फेनाभिग्रायेणेत्याह-लोकान्‌ 
अस्भःप्रश्ृतीन्‌ प्राणिकर्सफलोप- 
भोगखानभूतान्तु सृजे सृजेऽह- 
भिवि॥१॥ .. | 


सर्वक्ञत्रभाव होनेके कारण 
उस आत्माने अकेले होते इंए ही 
ईक्षण ( चिन्तन ) किया । यदि 
कहो कि जगतूकी उत्पत्तिसे पूर्व 
कार्यं और करणका अभाव रहते 
हुए भी उसने किस प्रकार ईक्षण 
किया ? तो यह कोई दोषकी बात 
नहीं है; क्योंकि वह आत्मा स्वमावसे 
ही सर्थेज्ञ है । इस विषयमें “हाथ- 
पाँववाळा न होकर भी वेगवान्‌ और 
ग्रहण करनेवाला है? इत्यादि मन्त्र- 
वर्ण मी है। उसने कित अभिप्रायसे 
ईक्षण किया ? इसपर श्रुति कहती 
है-'में प्राणियोंके कर्मफलोपभोगके 
आश्रयभूत अम्भ आदि लोकोंकी 
रचना करूँ?. इस प्रकार .ईक्षण 
किया ॥ १ ॥ 


— Sf — 
स्किम 


“ एयमीक्षित्वा आलोच्य-- | 


इस प्रकार ईक्षण यानी आलोचना : 
करके— 


स इसाँझ्ठोकानस्रजत । अम्मो मरीचीर्मरमापोदोऽ्भः 
परेण दिवं यः प्रतिष्ठान्तरिक्षं मरीचयः प्रथिवी मरो या 


अधस्तात्ता आपः ॥ २ ॥ 
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उसने अम्भ, मरीचि, मर और आप--इन लोकोंकी रचना की | 
जो युळोकसे परे है और खरग जिसकी प्रतिष्ठा है वह 'अम्भ' है, अन्तरिक्ष 
( मुवर्छोक ) “मरीचि? है, एथिवी 'मर-छोक' है और जो [ पृथिव्री ] नीचे है 


(आप? है | २ ॥ 
स आत्मेमॉळ्लोकानसूजत 


सृष्टवान्‌ । यथेह बुद्धिमांस्तक्षादि- 
ेबंप्रकारान्प्रासादादीन्सूज इति 


इधित्वेक्षानन्तरं प्रासादादीन्सूज- 
ति तद्वत्‌ । 
ननु सोपादानस्तक्षादि! प्रा- 


साद्दादीन्सुजतीति युक्त निरुपा- 


दानस्त्वात्मा कथं लोकान 


सृजति ! 

नेष दोष सलिलफेनखा- 
निरुपादानस्य नीये आत्मभूते 
आत्मनः सष्टि- नामरूपे अव्याकृते 
चनन आालौकशन्दवाच्ये 


व्याकृतफनस्थानीयसय जगतः 
उपादानभूते संभवतः । तस्राद्‌ 


उस आत्माने इन लोकोंकी रचना 
की । जिस प्रकार इस लोकमें 
बुद्धिमान्‌ शिल्पकार आदि “मैं इस 
प्रकारके महल आदि बनाउ" ऐसा 
विचार करके उस विंचारके अनन्तर 
ही महल आदिकी रचना करते हैं 
उसी प्रकार [ उसने ईक्षण करके 


इन लोकादिकी रचना की ] । 
शङ्का-शिल्पकासादि तो उन महल 


आदिकी उपादान सामग्रीसे युक्त होते 
हैं इसलिये वे महळ आदिकी रचना 
करते हैं-ऐसा कहना ठीक ही है; 

तु उपादान ( सामग्री ) से रहित 
आत्मा किस प्रकार छोकोंकी रचना 
करता है ! 


समाघान-यह कोई दोष नहीं 
है; क्योंकि जलमें [ व्यक्त न इए ] 
फेनस्थानीय अव्याकृत नाम और 
रूप, जो आत्मस्वरूप और एकमात्र 
'आत्माः शब्दके 'ही वाच्य हैं, 
व्याकृत फेनखरूप जगतूके उपादान 
हो सकते है । अतः वह सर्वज्ञ 
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आस्ससूतनामरूपापादान सूतः 
सन्सर्वज्ञो जगन्निमिमीत इत्य- 
विरुद्धम्‌ । 

अथवा, यथा विज्ञानवान्मा- 
याची निरुषादान आत्मानमेव 
आत्मान्तरत्वेनाकाशेन गच्छन्त- 
मिव निर्मिमीते, तथा सवज्ञो 
देवः सवंशक्तिमेद्दामाय आत्मान- 
मेचात्मान्तरत्वेन जगद्रूपेण नि- 
सिमीत इति युक्ततरम्‌ | एवं च 
सति कार्यकारणोभयासद्वाद्यादि- 
पक्षाश्च न प्रसञ्जन्ते सुनिरा- 
कृताश्च भवन्ति । | 


कॉल्लोकानसूजतेत्याह- 
जका : 
कोकाख्यानम इति | आकाशादि- 
क्रमेण अण्डयुत्पाद्याम्मःप्रभृतीन्‌ 
लोकानसुजत । तत्राम्भःप्रभृतीन्‌ 
स्वयमेव व्याचष्टे श्रुतिः । 

अदस्तदम्भःशन्दवाच्यो लोकः 
प्रेण दिवं द्युठोकात्परेण पर- 


्ात्‌;सोऽम्भःशब्दवाच्यः,अम्मो- 


- अम्मो मरीचीमरमापः 
| मरीची, मर और आप आदिकी । 


आत्मा अपने आत्मभूत नाम और 
रूपका उपादानस्वरूप होकर जगत्‌- : 
की रचना करता है-इसमें कोई 
विरोध नहीं है | 

अथवा जिस प्रकार बुद्धियुक्त 
मायावी कोई उपादान न होनेपर 
भी स्वयं अपनेहीको अपने अन्यरूपसे 
आकाराम चलता हुआ-सा बना लेता 
है, उसी प्रकार वह सेशक्तिमान्‌ , 
मह्दामायावी, सर्वज्ञ देव अपनेहीको 
जगतू-रूप अपने अन्य स्वरूपसे रच 
लेता है-यह बहुत युक्तियुक्त ही 
है । ऐसा होनेपर कार्य और कारण- 
इन दोनोंको असत्‌ बतलळानेवाळोके 
[ असद्वाद आदि ] पक्षोंकी प्राप्ति नहीं 
होती ओर उनका पूर्णतया निरा- 
करण हो जाता है । 

उसने किन छोकोंकी रचना 
की ! इसपर कहते हैं-अम्म, 


उसने आकाशादि क्रमसे अण्डको 
उत्पन्न कर अम्भ आदि लोकोंकी 
रचना की | उन अम्भ आदि लोकों- 


: | की श्रुति स्वयं ही व्याख्या करती है । 


अदः---वह 'अम्म’ शब्दसे कहा 
जानेवाला लोक है, जो थुलोकसे 


| परे है; वह जळ ( मेघों ) को धारण 


४ पक vt Nd ST, ` “भो ER अभ hd PD 
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भरणात्‌ । द्यौः प्रतिष्ठश्रयस्तस्या- | करनेवाळा होनेसे 'अम्भ' शब्दसे 
कहा जाता है । उस अम्भळोकका 


म्भसो लोकस्य । द्युलोकादधस्ता- | घुछोक प्रतिष्ठा यानी आश्रय है । 


युछोकसे नीचे. जो अन्तरिक्ष है वह 
दन्तरिक्षं यत्तन्मरीचयः। ए- मरीचि छोक है | वह एक होनेपर भी 


कोऽप्यनेकस्यानमेदत्वाद्वहुचच- अनेकों स्थानमेदोंके कारण “मरीचयः? 
रळ र इस प्रकार बहुबचनरूपसे प्रयुक्त 


नमाक्‌--मरीचय इति; मरीचि- | इआ है । अथवा किरणोसे सम्बन्धित 
` | होनेके कारण वह 'मरीचि' कह- 

मिर्वा रस्मिभिः सम्बन्धात्‌। एथिवी| जता है । एथिवी 'मर' है; क्योकि 
उसमें प्राणी मरते हैं। जो लोक 

मरो ग्रियन्तेडसिन्‌ भूतानीति । पृथिवीसे नीचेकी ओर हैं वे “आप? 
कहलाते हैं; क्योंकि “अप्‌? शब्द 

या अधस्तात्‌ पृथिव्यासता आप | [नीचेके लोकोंमें रहनेवाले प्राणियों- 
कबिर द्वारा प्राप्य होनेके कारण ग्राप्तिरूप 
उच्यन्ते; आमोतेः, लोका: | यद्यपि | अर्थवाले ] आप्‌? घातुसे बना हुआ 
है | यद्यपि सभी लोक पश्च भूतमय 
हैं तथापि अम्म, मरीचि, मर और 
्यब्बाहुल्यादव्नामभिरेवाम्भो आप-ये डोक आप (जळ) की 
| अधिकता होनेके कारण “आप? 


मरीचीमेरमाप इत्युच्यन्ते ।।२।। | ही कहे जाते हैं ॥२॥ 


.  पुरुषरूप लोकपालकी रचना 
सरवेप्राणिकमेफलोपादानाधि- | सम्पूर्ण प्राणियोंके कर्मफळरूप 


उपादानके अघिष्ठानमूत चारों 
ानभूतांधतुरो लोकात्‌ ढा | छोकोंकी रचना कर- | 
स ईक्षतेमे नु लोका लोकपालान्नु सुजा इति सोऽद्वथ 


पञ्चभूतात्मकत्वं लोकानां तथा- 





` एव पुरुषं समुद्धृत्यामूछंयत्‌ ॥ ३ ॥ 
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उसने ईक्षण ( बिचार ) किया कि--'ये ढोक तो तैयार हो गये 
अव लोकपाछोंकी रचना करू!--ऐसा सोचकर उसने जलमेंसे ही एक 
पुरुष निकालकर अवयत्रयुक्त किया ॥ ३ ॥ 


स्‌ इश्वरः पुनरेवेक्षत । इमे नु 
अस्भःप्रसृतयो मया सृष्टा ठोका! 


परिपालथितृवजिता विनद्येयुः;. 


` तसादेषां रक्षणार्थं . लोझ्षपाला- 
छोकानां पालयितृन्लु सुजै 
सूजे$हमिति । 

एवप्रीक्षित्ता सोऽय एव 
अप्प्रधानेस्य एव पश्चभूतेभ्यो 
येभ्यो5म्थ!प्रभूतीन्सृष्टवांस्तेभ्य 
एवेत्यथेः । पुरुषं पुरुषाकारं 


शिरःपाण्यादिमन्तं सप्नुदृधत्य 


अद्धयः सम्मुपादाय सृर्पिण्डभिव 
. कुलालः एथिव्याः, अमूछेयत्‌ 
मूछितवान्‌ संपिण्डितवान्‌ स्वाच- 
यवसंयोजनेनेत्यर्थ; ॥ ३ ॥ 


उस ईश्वरने फिर भी ईक्षण 
( विचार ) किया । मेरे रचे दुए ये 
अम्म आदि लोक बिना किसी 
रक्षकके नष्ट हो जायँगे | अतः इनकी 
रक्षाके लिये में लोकपाछांकी-- 


लोेकोंकी रक्षा करनेवालोंकी रचना 


करूँ | 

ऐसा सोचकर उसने जलसे-- 
जलप्रधान पश्चभूतोंसे अर्थात्‌ जिनसे 
उसने अम्भ आदि लोकोंकी रचना 
की थी उन्हींसे पुरुष यानी शिर और 
हाथ आदिवाले पुरुषाकारको, जिस 
प्रकार कुम्हार पृथिवीसे मिट्टीका पिण्ड 
निकालता है, उसी प्रकार निकाल- 
कर मूर्छित किया अर्थात्‌ अवयवोंकी 
योजना कर उसको बढ़ाया॥ ३॥ 


— 
इन्द्रियगोलक, इन्द्रिय और इन्द्रियाधिष्ठाता देवताओंकी उत्पत्ति 


_तमभ्यतपत्तस्यामितप्तस्य सुखं निरभिद्यत यथाण्डं 
मुखाद्वाग्वाचोऽम्निनीसिके निरभिद्येतां नासिकाभ्यां प्राणः 
प्राणाद्वायुरक्षिणी निरभियेतामक्षिम्यां चक्ुश्रक्कुष आदित्यः 
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कणों निरभिद्येतां कणोम्यां श्रोत्रं श्रोत्रादिशर्त्वङनिर 


भिद्यत त्वचो लोमानि लोमभ्य ओषधिवनस्पतयो हृदय 


निरभिद्यत . हृदयान्मनो मनसश्चन्द्रमा नाभिनिरभियत 
नाभ्या अपानोऽपानान्सृत्युः शिश्नं निरभिद्यत शिश्नाद्रेतो 


रतस आपः ॥ ४ ॥ 

उस विराट पुरुषके उद्देश्यसे ईश्वरने संकल्प किया । उस संकल्प 
किये पिण्डसे अण्डेके समान मुख उत्पन्न हुआ। मुखसे वाक्‌ 
और वागिन्द्रियसे अग्नि उत्पन्न हुआ। [फिर ] नासिकारन्ध्र प्रकट हुए, 
नासिकारन्ध्रोसे प्राण हुआ और प्राणसे वायु । [ इसी प्रकार ] नेत्र प्रकट 
हुए तथा नेत्रोंसे चक्षु-इन्द्रिय और चक्षुसे आदित्य उत्पन्न हुआ । [फिर ] 
कान उत्पन्न हुए तथा कानोंसे श्रोत्रेन्द्रिय और श्रोत्रसे दिशाएँ प्रकट हुई । 
[ तदनन्तर ] त्वचा प्रकट हई तथा त्वचासे लोम और छोमोंसे ओषधि 
एवं बनस्पतियाँ उत्पन हुई । [ इसी प्रकार ] हृदय उत्पन हुआ तथा 
हृदयसे मन और मनसे चन्द्रमा प्रकट हुआ । [ फिर ] नामि उत्पन्न हुई 
तथा नामिसे अपान और अपानसे मृत्युकी अभिव्यक्ति हुई | [ तदनन्तर ] 
शिक्ष प्रकट हुआ तथा शिश्षसे रेतस्‌ और रेतससे आप उत्पन्न हुआ ॥४॥ 


है तं पिण्डं पुरुषविधमुदिश्यास्य- उस पुरुषाकारपिण्डके उद्देश्य- 


५ अभिध्यान यानी संकल्प 
नित्यर्थः; “ poms 
१ यस ज्ञानमय तप; | कया, जेसा कि “जिसका तप 


(मु ०उ० १।१। ९) इत्यादिश्रुतेः । | ज्ञानमय है? इस श्रुतिसे सिद्ध होता 
तस्याभितप्स्येश्वरसंकर्पेन तप- | है। उस अमितप्त-ईरवरके संकल्परूप 


साभितप्तख पिण्डख सुखं निर- तपसे तपे हुए पिण्डका मुख प्रकट 


हुआ अर्थात्‌ उसमें मुखाकार छिद्र . 


भिद्यत छुखाकार सुषिरमजायत | इस प्रकार उत्पन्न हो गया जैसे कि 
यथा पक्षिणोउण्ड॑ निभिद्यत | पक्षीका अण्डा फट जाता है । उस 


mm En ~ 
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न्युखादाकरणमिन्द्रिय॑ निरबतेत; 
तदधिष्ठाताभिस्ततों वाचो छोक- 
पाल; । तथा नासिके निरभिये- 
तास्‌ । नासिकाम्या प्राणः, 
प्राणाद्वायुः, इति सवंत्राधिष्ठानं 
करणं देवता च त्रयं क्रमेण 
निर्भिज्ञमिति । अक्षिणी कणो 
त्वण्‌ हृदथमन्तःकरणाधिष्ठानस्‌, 
सनोऽन्तःकरणस्‌ । नाभिः सवे- 
ग्राणबन्धनस्थानस्‌। अपानसंयुक्त- 
त्वादपान इति पाय्विन्द्रियमु च्यते 
तस्मात्‌ तस्याधिष्ठात्री देवता 
मृत्युः । यथान्यत्र, तथा शिश्नं 
निरभिद्यत प्रजननेन्द्रियस्थानस्‌ । 
इन्द्रियं रेतो रेतोविसगार्थेत्वा- 
त्सह रेतसोच्यते । रेतस आप 
इति॥ ४॥ 
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ठिंद्ररूप सुखसे वाक्‌-इन्द्रिय उत्पन्न 
हुई और उस वाक्से वाणीका अधिष्ठाता 
लोकपाल अग्नि हुआ । इसी प्रकार 
नासिकारन्भ्र उत्पन्न इए, उन 
नासिकारन्धोसे प्राण और प्राणसे वायु 
हुआ | इस प्रकार सभी जगह इन्द्र्य- 
गोलक, इन्द्रिय और उसके अधिष्ठाता 
देव-ये तीनों ही क्रमशः उत्पन्न हुए । 
दो नेत्र, दो कान और त्वचा [-ये 
इन्द्रियस्थान हैं ], हृदय अन्तःकरणका 
अधिष्ठान है और मन अन्तःकरण दै । 
नाभि सम्पूर्ण प्राणोंके बन्धनका स्थान 
है | अपान वायुयुक्त होनेके कारण 
पायु इन्द्रिय अपान कहलाती है; उससे 
उसकी अधिष्ठात्री देवता मृत्यु उत्पन्न 
हुई । जैसे कि अन्यत्र [ इन्द्रिय, 
इन्द्रियस्थान और देवता ] बतलाये 
गये हैं, उसी प्रकार प्रजननेन्द्रियका 
आश्रयस्थान शिश्न उत्पन्न हुआ । 
उसमें रेतः इन्द्रिय है, जो रेतोविसगे 
(वीर्यत्याग ) की हेतुभूत दोनेसे रेत: 
(वीर्य) के सम्बन्धसे "रेतस्‌? कही 
जाती है और रेतःसे आप ( वीर्यके 
अधिष्ठाता जछ)का प्रादुर्भाव हुआ। 9॥ 


eo . 
` इति श्रीमत्परमहसपरित्राजकाचायंगोविन्दभगवत्पूज्यपादरिष्य- 
श्रीमच्छङ्करमगवतः कताबैतरेयोपनिषद्वाष्ये प्रथमाध्याये 
प्रथमः खण्डः समाप्त: ॥ १ ॥ 








द्वितीय 
द्वितीय खण्ड 
--“1991९७४८४६४९॥-- 
देवताओंकी अन्न एवं आयतनयाचना 


ता एता देवता सृष्टा अस्मिन्‌ महत्यणवे प्रापतंस्त- 
मशनायापिपासाभ्यामन्ववाजेत्‌ ता एनमद्रुबन्नायतनं नः 
प्रजानीहि यस्मिन्‌ प्रतिष्ठिता अन्नमदामेति ॥ १॥ ` 


वे ये [ इस प्रकार ] रचे हुए [ इन्द्रियाभिमानी ] देवगण इस 
महासमुद्रे पतित हो गये |. उस ( पिण्ड ) को [ परमात्माने ] क्षुधापिपासासे 
संयुक्त कर दिया । तब उन इन्द्रियामिमानी देवताओंने उससे कहा-- 
'इमारे लिये कोई आश्रयस्थान बतळाइये, जिसमें स्थित होकर हम अन्न 
भक्षण कर सके | १ ॥ 


ता एता अग्न्यादयो देवता | श्वरद्वारा लोकपाळरूपसे संकल्प 
तन स करके रचे हुए वे ये अशनि आदि 
ठोकपालत्वेन संकरप्य सृष्टा | देवगण इस अति महान्‌ संसाराणव 
ईश्वरेणास्मिन्संसारा्णवे संसार- | -संसारसमुद्रमे [गिरे ] जो ( संसार- 
55 SE समुद्र ) अविद्या, कामना और कमसे 

समुद्रे महत्यविद्य “| उत्पन्न हुए दुःखरूप जल तथा तीव्र 


'दुःखोदके तीत्ररोगजरामृत्यु- | रोग, जरा और मृत्युरूए महाग्राहीसे 
पूर्ण है, अनादि, अनन्त, अपार एवं 


महागइऽनादावनन्तेऽपारे निरा- | निरालम्ब है, विषय और इन्द्रियोंके 
लम्बे विषयेन्द्रियज्ञनितसुखलवक्ष संयोगसे होनेवाला अणुमात्र सुख दी 

गवारे ~ SPE जिसकी क्षणिक विश्रान्तिका खरूप 
र मे पश्चेन्द्रिया्थतृण्पारुत- | है, जिसमें पाँचों इन्द्रियोंकी विषय- 





७. ` pales, हक 
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विश्षोमोस्थितानर्थशतमहोर्मो म- पवनके विक्षोभसे उठी हुई 
७ सैकड़ों छ 

हु अनर्थरूप सैकड़ों उत्ताल तरंगें हैं, 

हारीरवादनेकनिरयगतहाहेत्या- जहाँ महारौरव आदि. अनेकों नरकोके 

दिङजिताक्रोशनोदशूतमहारवे | 'दा हा' आदि कन्दन और चिहाहठ- 

न से बडा कोलाइळ मचा हुआ है, 
सत्याजवदांनदयाहिंसाशमदम- | जिसमें सत्य, सरलता, दान, दया, ` 

| अहिंसा, शम, दम ओर धैर्य आदि 

ृत्याद्यास्मगुणपाथेपू्णज्ञानोइपे | आत्माके गुणरूप पाथेयसे भरी हुई 


ज्ञानरूप नौका है, सत्संग और शर्षत्याग 
ही जिसमें [नौकाओंके आने-जानेका ] 
मार्ग है तथा मोक्ष ही जिसका तीर 
है--एऐसे [ संसाररूप ] महासागरमे 


सत्संगसवेत्यागमार्ग मोक्षतीरे 


एतस्मिन्महत्यर्ण वे ग्रापतन्पतित- 


बत्य; । पतित इए--गिरे । 
तस्मादग्न्यादिदेवताप्यय- अत; यहाँ यही अर्थ कहना इष्ट 
है कि ज्ञान और कर्मके समुच्चया- 
लक्षणापि या गतिव्योख्याता | नुष्ठानकी फलखरूपा जिस अझि 
ल | आदि देवतामें लीन होनारूप गतिकी 
ज्ञानकमसमुचयानुष्ठानफलशूता | [ पूर्व अध्यार्योमे ] व्याख्या की गयी 


है वह भी सांसारिक दुःखकी 
शान्तिके लिये पर्याप्त नहीं है । 
क्योंकि ऐसी बात है इसलिये . 
[ देवताल्यरूप गति संसारदुःखकी 
शान्तिका उपाय नहीं है ] ऐसा 
जानकर जो पखत्रह्म अपना और 
सब प्राणियांका आत्मा है, जिसके 
विशेषण आगे बतलाये जानेवाले हैं 


माणविशेषण: और संसारकी उत्पत्ति, स्थिति और 
° प्रकृतथ जग- 2 
व संहारके कारणरूपसे जिसका यहाँ 


दुत्पत्तिखितिसंदरहेतुस्वेन स | प्रकरण है उसे संसारके सम्पूर्ण 


सापि नालं संसारदुःखोपशमाय, 
इत्ययं विवक्षितोऽ्थाऽत्र । यत्र 
एवं तस्मादेवं विदित्वा परं ब्रह्म 


आत्मात्मनः सवेभूतानां च यो 
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सव॑संसारद्‌ःखोपशमनाय वेदि- 
तव्यः । तस्मात्‌ “एप पन्था 
एतत्कमेतद्न्मतत्‌ सत्यम्‌’? (ऐ० 
उ० २।१।१) यदेतत्पर- 
ब्रह्मात्मज्ञानस्‌ “नान्यः पन्था 
विद्यतेऽयनाय’ (इवे० उ० ३ | 
८, ६। १५ ) इति मन्त्रवर्णात्‌ । 

तं स्थानक्रणदेवतोत्पत्ति- 
बीजभूतं पुरुषं प्रथमोत्पादितं 
पिण्डमात्मानमशनायापिपासाभ्या- 
मन्ववाजेदनुगमितवान्संयोजित- ` 
वानित्यर्थः | तय कारणभूतस्या- 
शनायादिदोषपचात्तत्कायभूता- 
नामपि देवतानामशनायादि- 
मत्वमू । तास्ततोऽशनायापि- 
पासाभ्यां पीड्यमाना एनं पिता- 
महं सष्टारमब्रुवन्नुक्तवत्य;-- 
आयतनमधिष्ठान॑ नोऽसभ्यं प्र- 
जानीहि विधत्स्व । यसिन्नायतने 
प्रतिष्ठिताः समर्थाः सत्योऽन्न- 


दुःखोंकी शान्तिके लिये जानना ` 


चाहिये | अतः “ोक्षग्राप्तिका और 
कोई मार्ग नहीं है?” इस श्रुतिके 
अनुसार यह जो परन्रहका -आत्म- 
खरूपसे ज्ञान है “यही मार्ग है, यही 
कर्म है, यही ब्रह्म है और यही 
सत्य है ।? 


स्थान ( इन्द्रियगोलक ), इन्द्रिय 
और इन्द्रियामिमानी देवताओंकी 
उत्पत्तिके बीजभूत पुरुषरूपसे प्रथम 
उत्पन्न किये हुए उस पिण्ड अर्थात्‌ 
आत्माको उसने क्षुधा ओर पिपासासे 
अन्ववार्जित--अनुगमित अर्थात्‌ 
संयुक्त किया । उस कारणभूत 
पिण्डके क्षुधा आदि दोषोंसे युक्त 
होनेके कारण उसके कार्यभूत 
देवता आदि भी क्षुधा आदिसे युक्त 
हुए । तब क्षुधा-पिपासासे पीडित 
होकर उन्होने उस जगद्गबचयिता 
पितामहसे कहा- 'हमारे लिये 
आयतन- आश्रयस्थानकी व्यवस्था 
करो, जिस आयतंनमें प्रतिष्ठित होकर 
हम सामर्थ्यवान्‌ हो अन्न भक्षण कर 


मदाम भक्षयाम इति ॥ १॥ | सके ॥ १॥ 
गो और अश्व्नरीरकी उत्पत्ति तथा देवताओं द्वारा 
0  उनकीअस्वीति | 
एवमुक्त ईश्वर) |. ऐसा कहे जानेपर ईश्वर- - 


Nd 


कको?) 0 नि ा 


हा 
पै 


a came | 
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ताभ्यो गामानयत्ता अब्रुवन्न वै नोऽयमलमिति । 


ताभ्योऽश्चमानयत्ता अब्रुवन्न वै नोऽयमलमिति ॥ २ ॥ 


उन देवताओंके लिये गो ले आया । वे बोले--'यह हमारे लिये 
पर्याप्त नहीं है |” [ फिर वह ] उनके छिये घोड़ा ले आया | वे बोले-- 
“यह भी हमारे लिये पर्याप्त नहीं है? ॥२॥ 


ताश्यो देवतास्यो गां गवा- | 


झुतिविशिष्टं पिण्डं ताम्य एवा- 
इय; पूर्ववत्पिण्ड समुदूधत्य घूछे- 
यित्वानयदर्शितवान्‌ । ताः पुन- 
्गवाळुति इष्टाबरुवन्‌ - न वे नो- 
ऽखदर्थमधिष्ठानायान्नमत्तुमयं पि- 
ण्डोऽलं न बै । अलं प्योप्त), अत्तु 
नं योग्य इत्यर्थः । गवि प्रत्या- 
ख्याते ताम्योऽश्चमानयत्ता अत्रु- 
बन्न वै नोऽयमलमिति पूवेचत्‌। २॥ 


उन देत्रताओंके लिये गो-गोके 
आकारवाळा पिण्ड पूवेवत्‌ उस 
जलसे निकालकर-अवयर्वोकी 
योजनाद्वारा रचकर छाया अर्यात्‌ 
उसे उन देवताओंको दिखलाया | 
उस गौके समान आकारवाले प्राणीको 
देखकर वे पुनः बोले 'यह पिण्ड हमारे 
ढिये अन्न भक्षण करनेके निमित्त 
आश्रय बनानेके लिये पर्याप्त नहीं है। 
'अलम? का अर्थ पर्याप्त है। अर्थात्‌ 
[ यह आश्रय ] भोजन करनेके योग्य 
नहीं है ।' गौका परित्याग कर देनेपर 
वह उनके लिये घोडा छाया । तब वे 
“हमारे लिये यह मी पर्याप्त नहीं है? 
इस प्रकार पूर्ववत्‌ कदने लगे ॥२॥ 





मनुष्यशरीरकी उत्पत्ति और देवताओंद्वारा 
उसकी स्वीकृति 


सर्वप्रत्याख्याने-- 


इस प्रकार सत्रका त्याग कर 


दिया जानेपर-- 


ताभ्यः पुरुषमानयत्ता अब्रुवन्‌ सुछूत॑ बतेति । 
पुरुषो वाब सुकृतम्‌। ता अत्रवीयथायतने प्रविशतेति 0३४ 
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वह उनके लिये पुरुष ले आया । वे बोले--'यह सुन्दर बना है, 

निश्चय पुरुष ही सुन्दर रचना है।? उन ( देवताओंसे ) ईश्वरने कहा-- 

(अपने-अपने आयतन ( आश्रयस्थानों ) में प्रवेश कर जाओ? ॥३॥ 


ताम्यः पुरुषमानयत्स्वयोनि- 
भूतस्‌ । ताः स्वयोनिं पुरुषं 
ष्ठा अखिन्नाः सत्यः सुकृत 
शोमनं कृतमिदमधिष्ठानं, बतेत्य- 
जुवन्‌ । तसात्युरुषो वाव पुरुष 
एव सुकृत सर्वपुण्यकमहेतुत्वात्‌ । 
स्वयं वा स्वेनेवात्मना स्वमायाभिः 
कृतत्वात्सुकृतमित्युच्यते । 
ता देवता इश्वरोऽब्रवी दिष्ट- 
मासामिदमधिष्ठानमिति मत्वा, 
सर्वे हि स्वयोनिषु रमन्ते, अतो 


यथायतनं यस्य यडदनादिक्रिया- 


[ वह ] उनके लिये उनका 
योनिस्वरूप पुरुष ले आया । अपने 
योनिभूत उस पुरुषको देखकर वे 
खेदरहवित हो इस प्रकार बोले-'यह 
अधिष्ठान सुन्दर बना है । अतः 
सम्पूर्ण पुण्यकर्मोका कारण होनेसे 
निश्चय पुरुष ही सुक्त है । अथवा 
स्वयं अपने-आप अपनी ही मायासे 
रचा होनेके कारण 'सुकृतः ऐसा 
कहा जाता है ।! 


ईश्वरने, यह्व समझकर कि इन्हे 
यह आश्रयस्थान प्रिय है, क्योंकि 
सभी अपनी. योनिमें सन्तुष्ट रह्मा 
करते. हैं, उन देवताऑसे कहा- 
“जिसका जो आयतन है उस अपनी 
सम्भाषणादि क्रियाके योग्य आयतन- 





योग्यमायतनं तत्प्रविशतेति ॥३।। | में तुम सब प्रविष्ट हो जाओ? ॥३॥ 
: देवताओंका अपने-अपने आयतनोंमें प्रवेश 
तथास्त्वित्यनुक्षां प्रतिलभ्ये- | 'ऐसा ही हो’ इस प्रकार 


` रख नगर्यौमिव पहाधिकृता 


दयः . 


राजाकी आज्ञा पाकर जिस प्रकार 
नगरीमें सेनाध्यक्षादि [ प्रवेश कर 
जाते हैं उसी प्रकार ]-- 
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अञ्निवीग्भूत्वा सुखं प्राविशाह्ठायुः प्राणो भूत्वा 
नासिके प्राविशदादित्यश्श्लुभूत्वाक्षिणी प्राविशद्दिशः श्रोत्र 
भूत्वा करणो प्राविशन्नोषधिवनस्पतयो लोमानि भूत्वा 
त्वचं प्राविशंश्वन्द्रमा मनो भूत्वा हृद्यं प्राविशन्सत्युरपानो 
सूत्वा नाभि प्राविशदापो रेतो भूत्वा शिइनं प्राविशन्‌॥४॥ 
अभिने वागिन्द्रिय होकर सुखमें प्रवेश किया, वायुने प्राण होकर 
नासिका-रन्धरोंमे प्रवेश किया, सूर्यने चक्षु-इन्द्रिय होकर नेत्रोमें 
प्रवेश किया, दिशाओंने श्रवणेन्द्रिय होकर कानोंमें प्रवेश किया, ओषधि 
और वनस्पतियोंने लोम होकर त्वचामें प्रवेश किया, चन्द्रमाने मन होकर 


हृदयमें प्रवेश किया, मृत्युने अपान होकर नाभिमें प्रवेश किया तथा 
जलने वीर्य होकर लिङ्गमे प्रवेश किया || ४ ॥ 


अग्निर्वागभिसानी . वागेव| वागिन्द्रियके अभिमानी अभिने | 
` भूत्वा सवा वाक्‌ होकर अपने कारणस्वरूप 
थूत्वा स्वां योनिं मुख: प्राविश- , ह्न प्रवेश. किया । इसी. प्रकार 


ततथोक्ताथमन्यत्‌ । वायुर्नासिके .ओरोंका भी अर्थ समझना चाहिये । 


है [इस प्रकार ] वायुने नासिकामें, 

आदित्योऽक्षिणी दिशः कणो | ने नेत्रोमे, दिशाओंने कानों 
` ओषधिवनस्पतयस्त्वचं चन्द्रमा | ओषधि और वनस्पतियोंने त्वचामें, 
हे | चन्द्रमाने हृदयमें, मृत्युने नामिमें 
हृदयं सृत्युनोभिमापः शिश्नं | और जलने शिश्न (लिङ्ग ) में प्रवेश 


प्राविशन्‌ ॥ ४ ॥ किया ॥ 9४ ॥ 





क्षुधा और पिपासाका विभाग 
एवं लब्धाधिष्ठानासु देवतासु-| इस प्रकार देवताओंके आश्रय 
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तमशनायापिपासे अबूतामावाभ्यामभिप्रजानीहीति। 
ने अब्रबीदेतास्वेव वां देवताखाभजाम्येतासु भागिन्यो 
करोमीति । तस्माद्यस्यै कस्यै च देवतायै हविगद्यते 
भागिन्यावेबास्यामशानायापिपासे भवतः ॥ ५॥ 


उस ( ईश्वर ) से क्लुधा-पिपासाने कहा--'हमारे लिये आश्रयकी 
योजना कीजिये |? तब [उसने] उनसे कहा--'तुम दोनोंको मैं इन देवताओंमें 
ही माग दूँगा अर्थात्‌ मैं तुम्हें इन्हींमें भागीदार करूंगा | अतः जिस 
किसी देवताके लिये हवि दी जाती है उस देवताकी हृविमें ये भूख-प्यास 


भी भागीदार होती ही हैं ॥ ५ ॥ 
निरधिष्ठाने सत्यौ अशनाया- 
पिपासे तमीश्वरमत्रुतामुक्तवत्यो । 
आवास्याम्रधिष्ठानमभिग्रजानी हि 
चिन्तय विधरस्वेत्यर्थः । सं 
ईश्वर एवबुक्तस्ते अशनायापिपासे 


अब्रवीत्‌ | हि युवयोमावरूप- 


_ त्वाच्चेतनाबइस्त्वनाश्रित्यान्नात्त- 


त्वं संभवति । तसादेतास्वेवा- 
ग्न्याद्यासु वां युवां देवतास्वध्या- 
त्माधिदेवतास्वाभजामि वृत्ति- 
संविभागेनाुगुह्णामि । - एतासु 


क्षुत और पिपासाने आश्रयह्दीन 
होनेके कारण उस ईश्वरसे कहा- 
“हमारे लिये अधिष्टानका अभिप्रन्ञान- 


चिन्तन अर्थात्‌ बिधान करो |? ऐसा 


कहे जानेपर उस ईश्वरने उन क्षुघा- 
पिपासाओंसे कहा-'भावरूप होनेके 
कारण तुम दोनोंका. किसी चेतन 
वस्तुको आश्रय किये बिना अन्न 
भक्षण करना सम्भव नहीं है | अतः में 
इन अध्यात्म और अघिदैव अग्नि आदि 
देवताओंमें ही तुम दोनोंको आमा- 
जित करता हूँ अर्थात्‌ तुम्हारी इत्ति- 
का विभाग करके अनुगृहीत करता 
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भागिन्यो यद्देमत्यो यो भागो | हूँ । मैं तुम्हें इन देवताओंमें ही भागी 
इविरादिलुश्षणः साचसास्ते- | करता हुँ अर्थात्‌ जिस. देवताका 
नेव भागेन भागिन्यौ भागवत्यो | जो हवि आदि भाग है उसके उसी 
वां करोमीति सृष्ट्यादावीश्वर | पे मै उरे उनकी भागिनी-भाग 


ह व ग्रहण करनेवाली बनाता हूँ; 
एवं व्यदधाद्य दिदानी- रे 
बे {ायस्मा्तसादिदानी- क्योंकि सृष्टिके आदिमे ईश्वरने ऐसी 
सपि थस्थे कस्य च देवताय 


र र व्यवस्था कर दी थी इसलिये इस 
अथाय हवियृहाते चरुपुरोडाशा-| समय भी जिस करिसी देवताके डिये 
दिलक्षणं मागिन्यावेव भागव- 'वरु-पुरोडाशादि हृवि ग्रहण की 
त्यावेवास्यां देवतायामशनाया- | जाती है ये क्षुघा-पिपासा भी उस 
दिपासे भवतः ॥ ५ ॥ देवतामें भागिनी होती ही हैं ॥५॥ 
ी So 
इति श्रीमत्परमहंसपरित्राजकाचायंगोविन्दमगवपूज्यपाद शिष्य- 
शरीमच्छङ्करभगत्रतः कृतावेतरेयोपनिषद्धाष्ये ग्रथमाध्याये ` 
द्वितीयः खण्डः समाप्तः ॥ २॥ 
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अन्ररचनाका विचार 


स ईक्षतेमे नु लोकाश्च  लोकपाराश्चान्ञमेभ्यः 


सजा इति ॥ १ ॥ 


उस (ईश्वर) ने विचारा ये 
अब इनके लिये अन्न रचू ॥ १ ॥ 


स एवमीश्वर क्षत, कथम्‌ ! 
इमे चु लोकाश्च | लोकपालाश्च 
सया सृष्टा अशनायापिपासाम्यां 
च संयोजिता; अतो नेषा 
खितिरन्नमन्तरेण। तसादन्नमेभ्यो 
लोकपालेभ्यः सृजे सूज इति | 

एवं हि लोके इश्वराणामनुग्रहे 
निग्रहे च स्वातन्त्र्यं इष्टं स्वेषु । 


` तडन्महेश्वरस्यापि सर्वेश्वरत्वा- 


त्सर्वान्प्रति निग्रहालुग्रहेउपि 
स्वातन्तर्यमेच ॥ १ ॥ 


लोक और छोकपाल तो हो गये 


उस ईश्वरने इस प्रकार ईक्षण 
किया-किंस प्रकार £ [सो 
ब॒तळाते हैं--] मैंने इन लोक ओर 
लोकपाछोंकी रचना तो कर दी 
और इन्हें क्ुघा-पिपासासे संयुक्त 
भी कर दिया | अतः अन्नके बिना 
इनकी स्थिति नहीं हो सकती; 
इसलिये इन लोकपाळोके लिये में 
अन्न रचू । 

इस प्रकार लोकमें ईश्वरं 
( समर्था ) की अपने ठोगोंके ऊपर 


अनुग्रह एवं - निग्रह करनेकी . 


खतन्त्रता देखी जाती है.। इसी 
प्रकार सर्वेश्वर होनेके कारण महेश्वर 
( परमेश्वर ) की भी सबके प्रति निग्रदद 
एवं अनुग्रहमें खतन्त्रता ही है॥ १॥ 


~ 








\ 
१ 
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अन्नकी रचना 


` सोऽपोऽभ्यतपत्ताम्योऽभितप्ताम्यो सूतिरजायत । या 
बे सा मूर्तिरजायतान्नं बै तत्‌ ॥ २॥ 


उसने आपों ( जळों ) को लक्ष्य करके तप किया | उन अभित्त 
आपोंसे एक मूर्ति उत्पन्न हुई, यह जो मूर्ति उत्पन्न हुई वही अन्न है ॥ २ ॥ 


स इश्वरोऽन्नं सिसृक्षुस्ता एव 
पूर्वोक्ता अप उद्दिश्यास्यतपत्‌ । 
ताभ्योऽमितप्ताभ्य उपादान- 
भूताभ्यो मूर्तिधेनरूपं धारण- 
समर्थं चराचरलक्षणमजायतोत्प- 
ञम्‌ । अन्नं वे तन्पूतिरूपं या वे 
सा मूतिरज्ञायत ॥ २॥ 


अन्न रचनेकी इच्छावाळे उस 
ईश्वरने उन पूर्वोक्त जलोंको ही 
उद्देश्य करके तप किया । उन 
उपादानुभूत अभितप्त जढांसे ह्वी 
धारण करनेमें समर्थ चराचरमभूत 
धनरूप मूर्ति उत्पन्न दुई | यह जो 
मूर्ति उत्पन्न हुई वह मूर्तिरूप 
अन्न ही है ॥ २ ॥ 


facade 


अन्नका पलायन और उसके ग्रहणका उद्योग 


तदेनत्सृष्ट 


पराड्त्यजिघांसत्तद्ाचाजिषक्षत्तन्ना- 


शक्नोद्वाचा ग्रहीठुम्‌ । यडेनद्वाचाग्रहेष्यद्मिव्याहत्य 


हैवान्नमत्रप्स्यत्‌ ॥ २ ॥ 


[ छोकपालोंके आहारार्थ ] रचे गये उस इस अन्नने उनकी ओरसे 


मुँह फेरकर भागना चाहा | तब उस ( आदिपुरुष ) ने उसे वागिन्द्रिय 
द्वारा ग्रहण करना चाहा, किन्तु वह उसे वाणीसे ग्रहण न कर सका। 
यदि वह इसे वाणीसे ग्रहण कर लेता तो [ उससे परवर्ती पुरुष भी] 
अन्नको घोळ्कर ही तृप्त हो जाया करते ॥ ३ ॥ 
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तदेनदन्नं लोकलोकपालाना- 
मर्थेऽमिञ्चुखे सृष्टं त्था सूप- 
कादिर्माजारादिगोचरे सन्मम 
मृत्युरमाद इति मत्वा परागश्च- 
तीति पराङ्‌ सद्त्तनतीत्याजि- 
घांसदतिगन्तुमेच्छत्‌ पलायितुं 


प्रारमतेत्यर्थ; । 

तदल्ाभिप्राथं मत्या स लोक- 
लोकपालसंघातः कार्यकरण- 
लक्षणः पिण्डः प्रथमजत्वाद्‌ 
अन्याश्चाज्ञादानपर्यंस्तदल्न 
वाचा वद्नव्यापारेणाजिक्षद्‌ 
ग्रहीतुमेच्छत्‌ । तदन्नं नाशक्रोअ 
समर्थोऽसवद्गाचा वदन- 
क्रियया ग्रहीतुभुपादातुम्‌ । 
स प्रथमजः शरीरी यद्यदि 
दैनदवाचाग्हैष्यद्गृही तवान्स्याद्‌- 
न्नं सर्वोऽपि लोकस्तत्कायभूतत्वा- 
दभिव्याहृत्य हेवानमत्रप्खत्त- 
सोऽमविष्यत्‌, न चेतदस्ति; 


लोक ओर छोकपाछोंके निमित्त 
उनके सम्मुख निर्मित हुआ अन्न यह 


मानकर कि अन्न भक्षण करनेवाला तो 


मेरी मृत्यु है, उसकी ओरपे मुख 
मोड़कर, जिस प्रकार विळाव आदिके 
सामनेसे [ उसे अपनी मृत्यु समझकर ] 
चूहे आदि भागना चाहते हँ उसी 
प्रकार उन अन्न भक्षण करनेवालांका 
अतिक्रमण करके जानेकी इच्छा 
करने लगा; अर्थात्‌ उसने उनके 
सामनेसे दौड़ना आरम्भ कर दिया | 

अन्नके उस अमिम्रायको जान- 
कर लोक और छोकपालोंके देह- 
इन्द्रियरूप संघात उस पिण्डने 
प्रथमोत्पन्न होनेके कारण अन्य 
अन्नभोक्ताओंको न देखकर उस 
अन्नको वाणी अर्थात्‌ बोलनेकी 
न्रियासे ग्रहण करना चाहा । किन्तु 
वह यद्नक्रियासे उस अन्नको ग्रहण 
करनेमें शक्त- समर्थ न हुआ | 
वह संबसे पहले उत्पन्न हुआ देह- 
धारी यदि ,इस अन्नको वाणीसे 
ग्रहण कर लेता तो उसका कार्यभूत 
दोनेके कारण सम्पूर्ण लोक अन्नको 
बोलकर ही तृप्त हो जाया 
करता | परन्तु बात यह है नहीं, 
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अतो नाशन्नोडाचा ग्रहीतुमि- | अतः हमें जान पड़ता है कि वह 
पूर्वोत्पन विराट्‌ पुरुष भी उसे वाणीसे 
ग्रहण करनेमें समर्थ नहीं हुआ था॥३॥ 





त्यवगच्छामः पू्ंजोऽपि ॥ ३ ॥ 
SO OC 


समानशुचरस्‌-- आगेकां प्रसंग भी इसीके समान 

| हे | 

तत्घाणेनाजिधुक्षत्तन्ताशक्नोत्प्राणेन ग्रहीठँ स 
यद्धैनत्म्रणेनाग्रहैष्यद्‌भिप्राप्य हैवान्नमत्रप्स्यत्‌ ॥ ४ ॥ 


फिर उसने . इसे प्राणसे ग्रहण करना चाहा; किन्तु इसे प्राणसे 
ग्रहण करनेमें समर्थ न हुआ । यदि वह इसे प्राणसे ग्रहण कर लेता तो 
[ इस समय भी पुरुष ] अन्नके उद्देश्यसे प्राणक्रिया करके तृप्त हो 
जाता ॥ ४ ॥ ; णले: 


तञ्चक्षषाजिधुक्षत्तन्ञाशक्वोच्चक्षषा ग्रहीठुं स यडेन- 
च्चक्षषाग्रहैष्यद्‌ दृष्टा हैवान्नमत्रप्स्यत्‌ ॥ ५ ॥ 


उसने इसे नेत्रसे ग्रहण करना चाहा; परन्तु नेत्रसे ग्रहण करनेमें 
समर्थ न हुआ । यदि वह इसे नेत्रसे ग्रहण कर लेता तो [ इस समय भी 
पुरुष] अन्नको देखकर ही तृप्त हो जाया करता ॥ ५ ॥ 


तच्छोत्रेणाजिषक्षत्तन्नाशक्तोच्छोत्रेण ग्रहीठुं स 
यडैनच्छोत्रेणाम्रदैष्यच्छुत्वा हैवाज्ञमत्रप्स्यत्‌ ॥ ६ ॥ 


उसने इसे श्रोत्रसे ग्रहण करना चाहा; किन्तु वह श्रोत्रसे ग्रहण न 
कर सका | यदि वह इसे श्रोत्रसे ग्रहण कर लेता तो [ इस समय भी 
पुरुष ] अन्नको सुनकर ही तृप्त हो जाता ॥ ६ ॥ 
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तत्त्वचाजिषक्षत्तन्नाशक्रोत्तचा ग्रहीठुं स यड- 


नत्त्वचाग्रहैष्यत्स्पू्टा हेवाज्नमत्रप्स्यत्‌ ॥ ७॥ 


उसने इसे त्वचासे ग्रहण करना चाहा; किन्तु वह त्वचासे ग्रहण 
न कर सका । यदि वह इसे त्वचासे ग्रहण कर लेता तो [इस समय मी. 


पुरुष ] अन्नको स्पर्श करके ही तृप्त हो जाया करता ॥ ७॥ 
तन्मनसाजिधृक्षत्तन्ञाशक्वोन्मनसा ग्रहीठुं स यडे- 
नन्मनसाग्रहैष्यङयाता हैवान्नमत्रप्स्यत्‌ ॥ ८ ॥ 


उसने इसे मनसे ग्रहण करना चाहा; किंन्तु वह मनसे ग्रहण न 
कर सका । यदि वह इसे मनसे ग्रहण कर लेता तो [ इस समय भी पुरुष] 
अनका ध्यान करके ही तृप्त हो जाया करता॥ ८॥ 


तच्छिरनेनाजिधुक्षत्तज्ञाशक्लोच्छिरनेन ग्रहीतुं स 


यडैनच्छिरनेनाम्रहैष्यद्विसूञ्य हैवान्नमत्रप्स्यत्‌ ॥ & ॥ 


उसने इसे शिस्न ( ढिङ्ग ) से ग्रहण करना चाहा; परन्तु वह 
शिएनसे ग्रहण करनेमें समथ न हुआ | यदि वह इसे शिस्नसे ग्रहण कर 
लेता तो [ इस समय .भी पुरुष ] अन्नका विसर्जन करके ही तृप्त हो 
जाता ॥ ९ ॥ 


अपानद्वारा अचग्रहण 


तदपानेनाजिघृक्षत्तदावयत्‌ सेषोऽन्नस्य ग्रहो यद्वा- 


: युरन्नायुवो एष यद्वायुः ॥ १० ॥ 


फिर उसने इसे अपानसे ग्रहण करना चाहा और इसे ग्रहण कर 
लिया | वह यह [ अपान ] ही अनका ग्रह ( ग्रहण करनेवाला ) है । 
जो बायु अन्नायु ( अनद्वारा जीवन धारण करनेवाला ) प्रसिद्ध दै वह यह 


' [अपान | वायु ही है ॥ १०॥ 
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तत्प्राणेन तक्चक्षुषा तच्छोत्रेण | [इसी प्रकार उसने ] उस अन्न- 


तस्वचा तन्मनसा -तच्छिइनेन 
तेन तेन 
्रहीतुभश्क्नुवन्पश्चादपानेन 
वायुना शुखच्छिद्रेग तद्न्नमजि- 
घृक्षत्‌ । तदावयत्तदन्नमेवं जग्राह 
आशितवान्‌ । तेन स एषोऽपान- 
वायुरक्षस ग्रहोऽन्नग्राहक इत्ये- 
तत्‌ । यद्रायुर्या वायुरन्नायुः 
अन्नवन्धनो5ज्जीवनो वे प्रसिद्धः 
स एष यो वायु; ॥ ४-१०॥ 


करणव्यापारेणान्नं 


को प्राणसे, नेत्रसे, श्रोत्रसे, त्वचासे, 
मनसे, शिरनसे एवं मिन्न-मिन्न 
इन्द्रियोंके व्यापारसे ग्रहण करनेमें 
असमर्थ होकर अन्तमें उसे मुखके 
छिद्रद्वारा अपानत्रायुसे ग्रहण करनेकी 
इच्छा की । तब उसे ग्रहण कर 
लिया; अर्थात्‌ इस प्रकार इस अन्नको 
भक्षण कर लिया | उसी कारणसे | 
वह यह अपानवायु अन्नका ग्रह 
अर्थात्‌ अन्न ग्रहण करनेवाला है । 
जो वायु अनायु--अनरूप बन्धन- 
बाला अर्थात्‌ अन्नरूप जीवनवाला 
प्रसिद्ध है वह यह [ अपान ] वायु 
ही है || 9-१० ॥ 


परमात्माका शरीरप्रवेशसम्बन्धी विचार | 

स इक्षत कथं न्विदं मदृते स्यादिति स इक्षत 

कतरेण प्रपद्या इति । स ईक्षत यदि वाचाभिव्याहृतं यदि 

प्राणेनामिप्राणितं यदि चक्षुषा दष्टं यदि श्रोत्रेण श्रुतं यदि 

त्वचा स्पृष्टं यदि मनसा ध्यातं यद्यपानेनाभ्यपानितं यदि 
शिइनेन विसृष्टमथ कोऽहमिति ॥ ११ ॥ 

उस परमेश्वरने विचार किया “यह ( पिण्ड ) मेरे बिना केसे रहेगा १? 

वह सोचने लगा “मैं किंस मार्गसे [ इसमें ] प्रवेश करू £? उसने विचारा, : 

यदि [ मेरे बिना ] बाणीसे बोल लिया जाय, यदि प्राणसे प्राणन क्रिया 

कर ळी जाय, यदि नेत्रेन्द्रियसे देख ल्या जाय, यदि क्रानसे सुना जा 
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सके, यदि त्वचासे स्पर्श कर लिया जाय, यदि मनसे चिन्तन कर लिया 
जाय, यदि अपानसे भक्षण कर लिया जाय और यदि रिरनसे विसर्जन 
किया जा सके तो मैं कौन रहा ? [ अर्थात्‌ यदि मेरे बिना ये सब इन्द्रियोंके 
व्यापार हो जाते तो मेरा तो कोई प्रयोजन ही न था; तात्पर्य यह कि 
राजाकी प्रेरणाके बिना नगरके कार्योके समान मेरी प्रेरणाके बिना इनका 


होना असम्भव है ]' ॥ ११॥ 
स एवं लोकलोकपालंसंघात- 
खितिमननिमित्तां कृत्वा पुर- 


` पोरतत्पालयितस्थितिसमां खा- 


मीव इक्षत--कर्थ नु केन प्रका- 
रेणेति वितर्कयन्निदं मद्दते माम- 
न्तरेण पुरस्ामिनम्‌, यदिदं 
कार्यकरणसंघातकाये वक्ष्यमाणं 
कथं चु खल मामन्तरेण स्यात्प- 
राथं सत्‌ । यदि वाचाभिव्या- 
हृतमित्यादि केवलमेत्र वाग्च्य- 
वहरणादि तन्निरर्थकं न कथंचन 


भवेदवहिस्तुत्यादिवत्‌; पौरः 


| बन्धादिभि प्रयुज्यमानं स्वाम्यं 


सत्तत्स्वामिनमन्तरेणासत्येव स्वा- 
मिनि तद्त्‌ । - 


उस परमात्माने नगर, नगरनिवासी 
और उनके रक्षक [ राजकमंचारी 
आदि ] की नियुक्तिके समान अन्नरूप 
निमित्तबाली लोक और लोकपालोंके 
संघातकी स्थिति कर नगरके स्वामीके 
समान विचार किया--'कर्थं चु’ 
यानी किस प्रकारसे--इस प्रकार 
वितक करते हुए [ उसने सोचा ] 
यह जो आगे बतलाया जानेवाला 
कार्य (भूत) ओर करणां ( इन्द्रियों.) 
के संघातका कार्य (व्यापार ) है 
वह परार्थ ( दूसरेके लिये ) होनेके 
कारण मेरे सित्रा अर्थात्‌ पुरके खामी- 
रूप मेरे बिना केसे होगा £ जिस 
प्रकार अपने खामीके लिये प्रयुक्त 
पुरवासी भौर बन्दीजन आदिको बलि 
(कर) एवं स्तुति आदि खामीके बिना 
अर्थात्‌ स्वामीके अभावमें निरर्थक 
ही है उसी प्रकार [मेरे बिना भी ] 


यह जो बाणीसे बोलना आदि है 


अर्थात केत्रळ वाग्व्यापारादि है वह 
निरर्थक ही होगा यानी किसी प्रकार 
न हो सकेगा। | 


| 
| 
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तसान्मया परेण स्वामिना- 


धिठ्ठात्रा कृताइुतफरुसाक्षियूतेन | 


भोक्त्रश भवितव्यं पुरस्येव 
गङ्गा । यदि नासैतर्संहतकायेस्य 
पराथत्वं परार्थिनं मां चेतनमन्त- 
रेण भवेत्पुरपौरकायेमिब .तत्स्वा- 
सिमप, अथ कोऽहं किंस्वरूपः 
कस्य वा स्वामी ! 

यद्यहं कार्यकरणसंघातमलु- 
प्रविश्य वागाद्यभिव्याहतादिफलं 
नोपलभेय .राजेव पुरमाविश्या- 
धिकृतपुरुषक्ताकृतावेक्षणम्‌; न 
कथ्चिन्मामयं सन्नेवरूपश्षेत्यधि- 
गच्छेदिचारयेत । बिपर्यये तु 
योऽयं वागायभिव्याहतादीद- 


भिति वेद, स सन्वेदनरुपश्रे- 


त्यघिगन्तव्यो$हं स्यास्‌; यदथ- 


अतः नगरके [अधिष्ठाता ] राजाके 
समान इस देहरूप संघातके परम प्रभु 
और अधिष्ठाता मुझे भी इसके पाप- 
पुण्यके फलके साक्षी और भोक्ता- | 
रूपसे स्थित होना चाहिये | यदि. 
इस देहेन्द्रियसंघातका कार्य परार्थ 
(दूसरेके लिये) है और वह पुरस्वामी- 
के बिना पुर और पुरवासियोंके कार्य- 
के समान मुझ पराथाँ अपने चेतन 
रक्षकके बिना हो सकता है तो मैं 
क्या रहा ? अर्थात्‌ किस स्त्रखूपवाला 
अथवा किसका स्वामी रहा ? 


जिस प्रकार राजा नगरमे प्रवेश- 
कर वहाँके अधिकारी पुरुषोंके कार्य- 
अकार्यादिका निरीक्षण करता है 
उसी प्रकार यदि में भी इस भूत 
और इन्द्रियोंके संघातमें प्रवेश करके 
वाणी आदिके उच्चारणादि फलको 
ग्रहण न करूँगा तो कोई भी सुझे 
“यह सत्‌ है और ऐसे स्वरूपवाल है? 


ऐसा अधिगम-- विचार नहीं करं रळ 


सकेगा। इसके बिपरीत अवस्थामे ही 
मैं इस प्रकार जाना जा सकता हूँ 
कि जिस प्रकार स्तम्भ और मित्ति ` 
आदिसे मिलकर बने हुए मन्दिर 
आदि संघात अपने अवयेबोंके सहित 
किसी अन्य असंहत वस्तुके लिये 








मधः प्रपधे। किं तहि पारि- 
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मिदं संहतानां वागादीनामभि- | होते हैं उसी प्रकार जिसके लिये 


४ इन संघातरूप वाणी आदिके 
व्याहता यथा स्तस्भकुड्या- 
व्याहतादि, उच्चारणादि व्यापार हैं और जो इन 


दीनां प्रासादादिसंहतानां स्वाव- | वाणी आदिके उच्चारणादिको इदम्‌! 


इस प्रकार जानता है बह में सत्‌ 

यबैरसंहतपराथत्व॑ तद्वदिति । | और चेतनस्वरूप हूँ । 
एवमीक्षित्वातः कतरेण | इस प्रकार विचारकर [ उसने 
प्रपद्या इति । प्रपदं च मूर्धा चास्य | सोचा ] अतः में किस रसे प्रवेश 


संघातस्य प्रवेशमागों । अनयोः र प संघातमें प्रवेश करनेके 
मार्ग है--पदाम्र और मूर्धा । 


संघातलक्षण पुरं प्रपद्ये प्रपधे- | करणके संघातरूप पुरमें प्रवेश 
येति ॥ ११॥ करू ?॥ ११ ॥ 


—— PI 
| परमात्माका मूर्चद्वारसे शरीरप्रवेश् 
एचमीक्षित्वा न तावन्सद- | इस प्रकार विचारकर परमेश्वरने 


निश्चय किया--मैं सम्पूर्ण कार्योके | 


य पाय भभ सर्वाथाधि- अधिकारी अपने सेवक ग्राणके प्रवेश- 
मार्ग निन्नदेशीय चरणाग्रोंसे तो 
प्रवेश करूँगा नहीं । तो. फिर 
किससे करूँगा ? अतः पदाग्रको 
| __ | त्यागकर बचे हुए मूर्घाको ही विदीण 
शेष्यादस्य मू्धीनं विदाये प्रपध्े- | करके प्रवेश करूँगा । इस प्रकार 

सोच-समझकर काम करनेवाले लोगों- 


यमिति लोक इवेक्षितकारी-- | के समान-- 
१ स व एतमेव सीमानं विदार्येतया द्वारा प्रापद्यत । 
सैषा विद्वतिनीम द्वास्तदेतन्ान्दनम्‌ । तस्य त्रय आवसथा- 


कृतस्य प्रवेशमार्गण प्रपदाभ्या- 
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खण्ड ३ ] 
सय; सवमा: 
इति ॥ १२.॥ 


अयमावसथो;यसावसथो$यमावसथ 


वह इस सीमा ( मूर्द्धा) को ही बिदीर्णकर इसीके द्वारा प्रवेश 
कर गया | वह यह द्वार 'विद्दति? नामवाला है; यह नान्दन ( आनन्दप्रद ) 
है | यह आवसथ [ नेत्र ], यंह आवसथ [ कण्ठ ], यह आवसथ [ हृदय ] 
इस प्रकार इसके तीन आवसथ (वासस्थान) और तीन स्वम हैं ॥ १२॥ 


स स्रष्टेशर एतमेव मूधेसी- 
मानं केशविभागावसानं विदार्य- 
च्छिद्रं कृत्वैतया द्वारा मा्गेणेमं 
लोकं कार्यकरणसंघातं ग्रापद्यत 
प्रविवेश । सेयं हि प्रसिद्धा दवा: 
शूष्नि तेलादिधारणकारे अन्त- 
्तद्रसादिसंवेदनात्‌ । सेषा 
बितिविंदारितत्वाद्विइतिर्नाम 
प्रसिद्धा द्रा! । | 

इतराणि तु श्रोत्रादिठ्ठाराणि 
भृत्यादिस्यानीयसाधारणमागे- 
त्वान्न ससृद्धीनि नानन्दहेतूनि । 
इदं तु वारं परमेश्वरस्यैव केवल- 


स्येति तंदेतन्नान्दनं नन्दनमेव । 


` बह सृष्टिकर्ता ईश्वर इस मूर्घ- 
सीमाको ही, जिसका केशोंका विभाग 
ही अवसान है, विदीण कर अर्थात्‌ 
उसमें छिद्र कर उसीके द्वारा --उस 
मार्गसे ही इस ढोक अर्थात्‌ भूत 
और इन्द्रियोंके संघातमें प्रवेश कर 
गया । वही प्रसिद्ध द्वार है; क्योंकि 
शिरमें तेळ आदि धारण करते समय 
भीतर उसके रसादिका अनुभव होता 
है । विदीर्ण किया जानेके 'कारण 
वह द्वार 'विद्ृति' अर्थात्‌ विद्वति नाम- 
से प्रसिद्ध है । 


इससे भिन्न जो श्रोत्रादि द्वार हैं 
वे मृत्यादिरूप साधारण मार्ग होनेके 
कारण समृद्ध अर्थात्‌ आनन्दके हेतु 
नहीं हैं । किन्तु यइ मागे तो केवल 
परमेश्वरका ही है । अतः यह 
नान्दन ( आनन्दप्रद ) है। नन्दनको ` 
ही. यहाँ नान्दन कदा है । 





आवसथाः । 
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नान्दनमिति दैघ्यं छान्दसम्‌ । | 'नान्दनम! इस पद [ के नकार ] में 


दीर्घ वेदिक प्रक्रियाके अनुसार हे । 


नन्दत्यनेन द्वारेण गत्वा पर- | तात्पर्य यह है कि इस मार्गसे जाकर 


सिन्त्रह्मणी ति । 
तस्यैवं सृष्टा प्रविष्टस्य जीवे- 


नात्मना राज्ञ इव पुरं त्रय 
जागरितकाल 
इन्द्र्यस्यानं दक्षिणं चक्षुः, खम्न- 
कालेऽन्तर्मनः, सुषुप्तिकाले 
हृदयाकाश इत्येतत्‌ । वक्ष्यमाणा 
चा त्रय आवसथा; पितृशरीरं 
मादगर्भाशयः स्व॑ च शरीरमिति । 

त्रयः खमा जाग्रत्खमसुपु 
प्त्याख्याः । ननु जागरित॑ 
्रबोधरूपत्वान्न स्त्र; नेवम्‌ , 
स्वमन एव | कथम्‌ ? परमार्थ- 
स्वात्मप्रबोधाभावात्स्वप्रवदसद- 


स्तुदशनाच । अयमेवावसथथक्षु 


देक्षिण प्रथमः, मनोऽन्तरं 


द्वितीयः, हृदयाकाश्स्तृतीय; । | 


पुरुष परब्रह्ममें आनन्द प्राप्त करने 
लगता है । 

. पुरमें प्रविष्ट हुए राजाके समान 
इस प्रकार रचना करके उसमे 
जीवरूपसे प्रवेश करनेवाले . उस 
ईश्वरके तीन आवसथ हैँ-- ( १ ) 
जाग्रतकालमे इन्द्रियोंका स्थान 
दक्षिण नेत्र, (२) स्वप्तकाळमें 
मनके भीतर और (३ ). सुषृप्तिमें 
हृदयाकाशके अंदर । अथवा आगे 
बतळाये जानेवाले पितृदेह, मातृ- 
गर्भाशय और अपना ही शरीर- ये 
ही तीन आवसथ हैं । 


'तथा जाग्रत, स्वप्न और सुषुप्ति 
नामक तीन स्वम हैं | यदि कहो 
कि. प्रबोधरूप होनेके कारण जाग्रत 
स्वप्न नहीं है, तो ऐसी बात नहीं 
है; वह भी स्वप्न ही है । किस 
प्रकार ! क्योंकि उस समय परमार्थ 
आत्मस्वरूपके बोधका अमात्र होता 
है और स्वभके समान असत्‌ वस्तुएँ 
दिखलायी दिया करती हैं । [ उन 
आवसधोंमें ] यह दक्षिण नेत्र ही 
प्रथम है; मनका अन्तर्भाग द्वितीय 
है और हृदयाकाश तृतीय है । 
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अयमावसथ उत्युक्तासुकीत- | अयमावसथः [ ऐसा जो तीन 
जे च | तार कहा गया है ] यह पूर्वकथित- 
मधेब । तेषु सततः 210 हम यी 
णात्मभावेन वर्तमानोऽविद्येया | आवसभोंमें - क्रमशः . आत्मभावसे 
रहनेत्राला यह जीव दीर्घकालतक 
स्वाभाविक अविद्यासे गाढ निद्रामें 
न प्रवुध्यतेष्नेकशतसहस्रा- | सोता रहता है और अनेकों शत- 
सहस्र अनथोंकी प्राप्तिसे होनेवाले 
दुःखरूप मुद्रोंक आघातके अनुभव- 

से भी नहीं जगता ॥ १२॥ 

“REI 
वका मोह जोर उसकी निवृत्ति 
स जातो भूतान्यभिव्येर्यत्‌ किमिहान्यं वावदिष- 
'दिति । स॒ एतमेव पुरुषं ब्रह्म ततममपञ्यत्‌ । इदम- 
दशेमिती ३ ॥ १३ ॥ 


[ इस प्रकार शरीरमें प्रवेश करके जीवरूपसे ] उत्पन्न हुए उस 
परमेश्वरने भूतोंको [ तादात्म्यभावसे ] ग्रहण किया । और [ गुरुक्पासे 
बोध होनेपर ] यहाँ [ मेरे सिवा ] अन्य कोन है? ऐसा कहा । और 
मैंने इसे ( अपने आत्मस्वरूपको ) देख लिया है इस प्रकार उसने इस 
पुरुषको ही पूर्णतम ब्रह्मरूपसे देखा ॥ १३ ॥ 

स जातः शरीरे प्रविष्टो जी-| उसने उत्पन्न होकर-जीवभावसे 
शरीरमें प्रविष्ट होकर भूतोंको 

वात्मना भूतान्यभिव्यैख्यद्व्या- | व्याकत किया [ अर्थात्‌ उन्हे 
तादात्म्यरूपसे ग्रहण किया ] । फिर 

"करोत्‌ । स कदाचित्परमकारुः | किसी समय परम कारुणिक आचार्य 
के द्वार अपने कर्णमूलमें--जिसका 


दीघेकाल॑ गाढप्रसुप्तः स्वाभावि- 


नथसंनिपातजदु;खमुदराभिघा- 
ताबुभवेरपि ॥ १२ ॥ 


पिकेनाचार्येणात्मज्ञानप्रवोधक- - | शब्दं आत्मन्ञानकाः दृढ बोध कराने- 
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च्छन्दिकायां वेदान्तमहाचाक्य- 
भेगा तत्कणंभूले ताड्यमानाया- 
मेतमेव सृष्टयादिकतेत्वेन प्रकृतं 
एन पुरि शयानमात्मानं ब्रह्म 
बृहृत्ततमं तकारेणेकेन इसेन 
तततमं व्यापततमं परिपूण माका- 
शवत्मत्यवुध्यतापश्यत्‌ | कथस्‌ ? 
इदं ब्रह्म ममात्म्ननः स्वरूपमदशं 
दृष्टवानसि, अहो इति, विचार- 
णाथों प्ड॒तिः पूव ॥ १३॥ 





वाळा है ऐसी-वेदान्तवाक्यरूप महा- 
भेरीके बजाये जानेपर उसने, जिस- 
का सृष्टि आदिके कतृत्वरूपसे प्रकरण 
चला हुआ है उस पुरुष-[ रारीर- 
रूप ] पुरमें शयन करनेवाले आत्मा- 
को ततम-इसमें एक तकारका लोप 
हुआ है अतः तततम-व्याप्ततम 
अर्थात्‌ आकाशके समान परिपूर्ण 
महान्‌ ब्रह्मरूपसे जाना-साक्षात्कार 
किया । किस प्रकार साक्षात्कार 
किया [ सो बतलाते हैं--] “अहो! 
मैंने अपने आत्माके स्वरूपको ही इस 
ब्रह्महूपसे देखा है? इस प्रकार । 
यहाँ “इती? पदमे जो प्त उच्चारण 
है वह विचार प्रदर्शित करनेके लिये 


| है ॥ १३ ॥ 


“इन्द्र” शब्दकी व्युत्पत्ति 


यसादिदमित्येव यत्साक्षाद- 


परोक्षाइल्म 


परोक्षेण-- 


तस्मादिदन्द्रो नामेदन्द्रो ह वै नाम । तमिदन्द्रं , 


क्योंकि जो [ जीवरूपसे ] सबके 


भीतर रहनेवाळा हैं उस ब्रह्मको 
सवोन्तरमपश्यत्‌ | इदम्‌ ( यह )› इस प्रकार साक्षात्‌ 
अपरोक्षरूपसे देखा था परोक्ष- 


रूपसे नहीं--- 


सन्तमिन्द्र इत्याचक्षते परोक्षेण । परोक्षप्रिया इव हि देवाः 
परोक्षप्रिया इव हि देवाः ॥ १४ ॥ 











खण्ड ३ ] 


शाङ्करभाष्याथ 
"०००७. ft MD $ N+, MON, + 


६३ 


se ioe (22%. 


इसलिये उसका नाम 'इदन्द्र' हुआ, वह ५दन्द्र' नामसे प्रसिद्ध 
है । “इदन्द्र” होनेपर ही [ ब्रह्मवेत्ता लोग ] उसे परोक्षरूपसे (इन्द्र? 
` कहकर पुकारते हैं; क्योंकि देवगण परोक्षप्रिय ही होते है, देवता परोक्ष- 


प्रिय ही होते हैं || १४ ॥ 
तसादिदं 


नाम परमात्मा । इदन्द्रो ह चे 
नाम प्रसिद्धो लोक इश्वरः । 
तमेवसिदन्द्रं सन्तमिन्द्र इति 
परोक्षेण परोक्षाभिधानेनाचक्षते 
मरह्मविदः संव्यवहाराथंञ्‌} पूज्य- 
तमत्वात्मत्यक्षनामग्रहणमयात्‌ । 
तथा हि परोक्षप्रिया परोक्षनाम- 
ग्रहर्णाप्रिया इब एव हि यसा- 
देवाः; कियुत सवेदेवानामपि 
देवो महेश्वरः । शिवेचन प्रकृता- 


पझ्यतीतीद्‌न्द्रो | 


इसलिये जो इसे देखता है वह 
परमात्मा 'इदन्द्र' नामवाला है । 
छोकमें इश्वर “इदन्द्र नामसे 
प्रसिद्ध हैं | इस प्रकार इदन्द्र? होने- 
पर भी त्रह्मवेत्ता व्यवहारके लिये 
उसे झन्त्र' इस परोक्ष नामसे 
पुकारते हैं; क्योंकि पूज्यतम होनेके 
कारण उसका प्रत्यक्ष नाम लेनेमें 
उन्हें भय है | जब कि देवता ढोग 
भी परोक्षप्रिय अर्थात्‌ अपना परोक्ष 
नाम ग्रहण किया जाना ही प्रिय 
माननेवाले हैं तब सम्पूर्ण देवताओंके 
भी देव महेश्वरका. तो कहना ही 
क्या है ? प्रकृत अध्यायकी समाति 
सूचित करनेके लिये यहाँ दो बार 


घ्यायपरिसमाप्त्यर्थस्‌ ॥ १४॥ | कहा गया है ॥ १४ ॥ 
_+5००<>००--- ! 
इति श्रीमत्परमहंसपरित्राजकाचायंगोविन्दभगवत्पूज्यपादरिष्य- 
श्रीमच्छङ्करमगत्रतः कृतावेतरेयोपनिषद्भाण्ये प्रथमाध्याये 
तृतीय; खण्डः समाप्त: ॥ ३ ॥ ` 


यु 
` उपनिषत्क्रमेण प्रथमः, आरण्यकक्रमेण 
चतुथाऽध्यायः समाप्तः । 
"प्रव ¬ 





तोय ब्वाय 


फ्राय खण्ड 


प्रस्तावना 


असिंश्रतुर्थेःव्याय एष वा- 
अतीताध्याय- क्याथे; - जगहुत्प- 
विपयावलोकनम्‌, त्तिस्थितिप्रथकृद- 
संसारी सर्वक्षः$ सर्वशक्ति; सवैः 


वित्सर्वमिदं जगस्स्वतोऽन्यद्स्त्व- 
न्तरमतुपादायैव आकाशादि- 


क्रमेण सृष्टा स्वात्मग्रवोधनाथे 
सर्वाणि च प्राणादिमच्छरीराणि 
स्वयं प्रविवेश | प्रविश्य च स्व- 
मात्मानं यथाभूतमिदं ब्रह्मासीति 
साक्षासत्यबुध्यत । तस्मात्स एव 
सवेशरीरेष्वेक एवात्मा नान्य 
इति । अन्योऽपि “सम आत्मा 
्रहमसीत्येवं विद्यात्‌” इति । 


इस ( पूर्वोक्त ) चोथे% अध्यायमें 
यह वाक्यार्थ वित्रक्षित है-- 
जगतूकी उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय 
करनेवाले असंसारी ` सवशक्तिमान्‌ 
सर्वज्ञने अपनेसे भिन्न किसी अन्य 
वस्तुको ग्रहण किये बिना ही इस 
सम्पूर्ण जगंतकी आकाशादिक्रमसे 


रचना कर अपनेको स्वयं ही .. 


जाननेके लिये सम्पूर्ण प्राणादियुक्त 
शरीरमें स्वयं ही प्रवेश किया ।. और 
प्रवेश करके भें यह ब्रह्म हूँ 
इस प्रकार अपने यथार्थ स्वरूपका 
साक्षात्‌ बोध प्राप्त किया । अतः 
समस्त शरीरोंमें एकमात्र वही आत्मा 
है, उससे भिन्न नहीं। [ इसके 
सिवा | [सम्पूर्ण भूतोमें ] जो सम 
आत्मा ब्रह्म है वह में हुँ ऐसा जाने” 


% आरण्यकके क्रमसे यहाँ चौथी संख्या कही गयी है । 
1 पूर्व अध्यायमें आत्माकी एकता, लोक तथा छोकपार्लोकी सृष्टि ओर 


क्षुघा-पिपासासे संयोग आदि अनेक विषयोंका वर्णन है । उनमें विवक्षित, 
अभिप्रायका प्रतिपादन किया जाता है'। ` 


at आम 
i आ िििन्लखखगययबग्गनल्निनाी 
क हा 
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“आत्मा वा इद्सेक एवाग्र 
आसीत्‌? (१। १। १) इति “मरहम 
तमम्‌” (१।३।१३) इति 
चोक्तम्‌ । अन्यत्र च | 
सर्वगतस्य सर्वात्मनो. बालाग्र- 


मात्र मप्यप्रविष्टं 
नास्तीति कथं सी- 


प्रवेशभुति- 

विचारः 
आनं विदार्य प्रापद्यत पिपीलि- 
केव सुषिरम्‌ । 

जन्वत्यर्पमिदं चोद्यं बहु 
` चात्र चोदयितव्यस्‌ | अकरणः 
सन्नीक्षत । अनुपादाय किंचि 
लोकानसुजस | अकचः ` पुरुषं 
सप्नुदृधत्यामूर्छयत्‌ । तस्याभिष्या- 
नान्युखादि निभिन्न मुखादि- 
भ्यथारन्यादयों लोकपालास्तेषां 
चाशनायापिपासादिसंयोजन त- 


दायतनप्रार्थन तदर्थं गवादि- 
ऐ० उ० ९-—१०-— 


“निश्चय पहले एक आत्मा ही था? 
तथा '।[ उसने ] त्रझको [ आकारके 
समान | अतिशय व्याप्त [जाना]!7 |. 
ऐसा भी कहा है और [ ऐसा 
ही | अन्य उपनिषदोमें भी 
कहा है । 


पू्वे०-उस सर्वगत सर्वात्माके 
छिये तो बाळका अग्रभाग भी अप्रविष्ट ` 
नहीं है; फिर वह चींटीके बिलप्रवेश- 
के समान मूर्धसीमाको विदीर्णकर 
किस प्रकार मनुष्य-शरीरमे : प्रविष्ट 
हुआ ! 


पिद्वान्ती-तुम्हारा यह प्रश्न तो 
अल्प है | अभी तो उपयुक्त कथनमें 
बहुत कुछ पूछनेयोग्य बातें हैं । 
उसने इन्द्रियहीन होकर भी ईक्षण: 
किया । किसी उपादानके बिना ही 
लोकोंकी रचना की | जळमेंसे पुरुष 
निकाळकर उसे अवयवयोजनाद्वारा 
पुष्ट किया | अभिध्यानके द्वारा उसका 
सुख प्रकट हुआ तथा सुखादिसे 
अग्नि आदि लोकपाल प्रकट हुए | 
उनका क्षुधा-पिपासादिसे संयोग 
कराना, उनका आयतनके लिये 
राना करना, उसके छिये गौ आदि 
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प्रदर्शनं तेषां यथायतनप्रवेशनं 
ृष्टस्यान्नस पलायनं वागादि- 
मिस्तञिरक्षा; एतत्सव सीमा- 
विदारणप्रवेशसममेव । 


अस्तु तहिं सर्वमेवेदमनुप- 


पन्नम्‌ । 
न; अत्रात्मावच्रोधमात्रस्य 
विबश्चितत्वात्सर्वोऽयमर्थवाद इत्य- 


दोषः । मायाविवद्वा महामायावी 
देवः सर्वज्ञ। सर्वशक्तिः सर्वेमे- 
तच्चकार । सुखावबोधनप्रति- 
पत्यर्थं लोकवदाख्यायिकादि- 
प्रपञ्च इति युक्ततरः पक्षः | न 
हि सृष्टयाख्यायिकादिपरिज्ञा- 
नात्किंचित्फलमिष्यते । ऐका- 
त्म्यसरूपपरिज्ञानात्तु अमृतत्व 
फलं  सर्वोपनिषत्मसिद्धम्‌ । 


। दिखलाना, उन देवताओंका अपने- 
अपने अनुकूल आयतनोंमें प्रवेश 


। करना, उत्पन्न हुए. अन्नका भागना 


भो 


और उसे वाक्‌ आदि इन्द्रियों- 
| द्वारा ग्रहण करनेकी इच्छा करना- 


ये सब बातें भी सीमा विदीण करने 
| और शरीरमें प्रत्रेश करनेके समान 
| ही [ आश्चयंजनक ] हैं । 
पूर्व ०+अच्छा तो, इन सभी 
ब्रातोंको अनुपपन ( असम्भव ) 
मान लो | 
सिद्धान्ती-ऐसी बात नहीं है; 
क्योंकि श्रुतिको यहाँ केवळ आत्मा- 
वत्रोधमात्र कहना अभीष्ट होनेसे 
यह सब अर्थवाद है; अतः इसमें 
कोई दोष नहीं है । अथवा मायाबीके 
समान महामायावी सर्वज्ञ सवे- 
शक्तिमान्‌ प्रमुने इस सम्पूणं जगत्‌- 
की रचना की है, और इस रहदस्यका 
संरळतासे ज्ञान प्राप्त करनेके लिये 


ही लोकिक रीतिसे यह आख्यायिका. 


आदिकी रचना की गयी है-इस 
प्रकार भी यह पक्ष युक्तियुक्त जान 
पडता है; क्योंकि केवळ लोक- 
रचनाकी आख्यायिका आदिके 
परिक्षानसे कुछ भी फळ नहीं 
मिलता | परन्तु आत्माके एकत्व और 
यथार्थ स्वरूपके ज्ञानसे अमरत्वरूप 
फळ. [ प्राप्त होता है-यद्द | 
सभी उपनिषदोंमें प्रसिद्ध -है। 
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स्मृतिषु च गीताद्यासु “समं 
सर्वेषु भूतेषु तिष्ठन्तं परमेश्‍वर! 
(गीता १३ । २७) इत्यादिना । 

नलु त्रय आस्मानः । भोक्ता 
कर्ता संसारी जीव 
एकः सर्वेलोक- 


आत्मेकत्वे 
विचारः 
शास्रप्रसिद्धः । अनेकग्राणिकर्म- 
फलोपभोगयोग्यानेकाधिष्ठानव- 
रलोकदेहनिमोणेन लिड्रेन यथा- 
शास्रम्रदशितेन पुरप्रासादादि- 
निर्माणलिज्ञेन तद्विषयकौशलञ्चान- 
वास्तत्कता तक्षादि रिवेश्वरः सर्वज्ञो 
जगतः कर्ता द्वितीयश्चेतन आ- 
त्मा अवगम्यते. । “यतो वाचो 
निवर्तन्ते” (तै० उ० २।४। 
१ ) “नेति नेति’ ( बृ० उ० 
३ । ९ । २६) इत्यादिशात्र- 
प्रसिद्ध ओपनिषदः पुरुषस्त- 
तीयः । एवभेते त्रय आत्साना- 
ऽन्योन्यविलक्षणाः । तत्र कथमेक 
एव आत्मा अद्वितीयः असंसा- 
रीति ज्ञातुं शक्यते ! 


तथा “सम्पूण भूतोंमें समान मावसे 
स्थित परमेश्वरको”? इत्यादि वाक्यों- 
द्वारा गीता आदि स्पृतियोंमें भी 
[ यही बात कही गयी है | ] 
पूर्व०-आत्मा तो तीन हैं; 
उनमें एक तो सम्पूर्ण छोक और 
शासत्रमे प्रसिद्ध कर्ता भोक्ता संसारी 
जीव हे । नगर और प्रासादादिके 
निर्माणके ढिङ्गसे जिस प्रकार 
तत्सम्बन्धी कोशलके ज्ञानवाले उनके 
रचयिता तक्षा ( कारीगर ) आदिका 
ज्ञान होता है उसी प्रकार अनेक 
प्राणियोंके कर्मफलके उपभोगयोग्य 
अनेकों अधिष्टानोंवाले लोक और 
देइकी रचनाके शात्रप्रदर्शित 
ढिङ्गसे दूसरे चेतन आत्मा-जगत्‌- 
कर्ता सर्वज्ञ ईखरका ज्ञान होता है । 
तथा तीसरा आत्मा “जहाँसे वाणी 
लेट आती हे?” एवं “यह नही, 
यह नहीं?” इत्यादि शाख्नसे प्रसिद्ध 
औपनिषद पुरुष है | इस प्रकार ये 
तीनों आत्मा एक दूसरेसे विलक्षण 
हैं अत; यह केसे जाना जा सकता 


है कि आत्मा एक, अद्वितीय और 
असंसारी ही है. 
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तत्र जीव एव तावत्कथ 
ज्ञायते ? 
नन्वेवं ज्ञासते श्रोता मन्ता 


द्रश आदेश आघोष्टा घिज्ञाता 
्रज्ञातेति । 


नलु विग्रतिषिद्धं ज्ञायते यः 
श्रबणादिकतेत्वे नातो मन्ता- 
बिज्ञातो विज्ञातेति च । तथा 
“न मतेर्मन्तारं मन्वीथा न 
विज्ञातेविज्ञातारं विजानीयाः” 
(० उ०३।४।२) इत्यादि च । 
सत्यं विग्रतिषिद्धम्‌, यदि 
प्रत्यक्षेण ज्ञायेत सुखादिवत्‌ । 
प्रत्यक्षज्ञानं च॒ निवाते “न 
मतेमेन्तारं मन्वीथा)? ( बु० 
। ४। २ ) इत्यादिना । 
ज्ञायते तु श्रवणादिहिङ्गेन; 
तत्र कुतो विप्रतिषेधः । 
ननु श्रवणादिलिङ्गेनापि कथं 


ज्ञायते ? याचता यदा भृणोत्या- 


त्मा श्रोतव्यं शब्दम्‌, तदा तस्य॒ | छुनता है उस समय श्रवणक्रियाक 
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१. सिद्धान्तीकी यह उक्ति पहले आत्माम बताये हुए कर्तृत्व-मोक्तृत्व 


आदि घमोका प्रतिषेध करनेके लिये दै 


सिद्धान्ती-इन तीनोंमें- पहले 
जीवका ही ज्ञान केसे होता है १. 

पूर्व ०-इस प्रकार ज्ञान होता है 
कि वह श्रत्रण करनेवाला, . मनन 
करनेवाला, द्रा, आज्ञा करनेवाला, 
शब्द उच्चारण करनेवाला, विज्ञाता 
और प्रज्ञातौ है ।? 

तिद्धान्ती-परन्तु जिसका 
श्रवणादिके कर्तारूपसे ज्ञान होता है 
उसे 'अमत ओर मनन करनेवाला, 
अविज्ञात और विशेष रूपसे जानने- 
वाला! इस प्रकार कहना तथा “मति- 
के मनन करनेवालेका मनन न करो, 
विज्ञातिके विज्ञाताको न जानो” 
इत्यादि श्रुतिवचन भी विरुद्ध होगा । 

पूर्व ०-यदिं . उसे सुखादिके 

समान प्रत्यक्षख्पसे जाना जाय तो 
अवश्य विरुद्ध होगा। किन्तु “मतिके 
मनन करनेवालेका मनन न करो” 
इत्यादि वाक्यसे उसके प्रत्यक्षज्ञानका 
निवारण किया गया है । उसका 
ज्ञान तो श्रवणादि ळिङ्गसे होता है; 
फिर इसमें विरोध कहाँ दै ! 

सिद्धान्ती-श्रवणादि लिङ्गसे भी 
आत्माका ज्ञान .किस प्रकार हो 
सकता है ? क्योंकि जब ओर जिस 
समय आत्मा सुननेयोग्य शब्दको 
सुनता है उस समय श्रवणक्रियाके 


विशेष जाननेवाला । २. सबसे अधिक जाननेवाला । 





लाभ 
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श्रवणक्रिययेच वर्तमानत्वा- 
न्सननविज्ञानक्रिये न. संभवतः 
आत्मनि परत्र वा । तथान्यत्रापि 
सननादिक्रियासु । श्रबणादि- 
क्रियाश्च खविषयेष्वेष । न हि 
मन्तव्यादन्यत्र मन्तुर्मननक्रिया 
संभवति | | 

ननु मनसा स्मेव मन्तव्यमस्‌। 

सत्यमेवं तथापि सव॑मपि 
मन्तव्यं मन्तारमन्तरेण न अन्तु 


शक्यम्‌ । 
यद्येवं कि स्यात्‌ ? ` . 


इदमत्र स्यात्‌; सर्व योऽयं 
मन्ता स मन्तेवेति न स मन्तव्य; 
स्यात्‌ । न च द्वितीयो मन्तुमे- 


न्तास्ति | यदा स आत्मनेव 


साथ ही वर्तमान .-रहनेके कारण 
उसके लिये अपनेमें अथवा अन्यत्र 
मनन या विज्ञानरूप क्रियाएं संभव 
नहीं हैं .। .[ इस प्रकार विजातीय 
क्रियाओंकी समकालीनताका निषेध 
करके अब सजातीय क्रियाओंका 
निषेध करते हँ--] इसी प्रकार 
अन्यत्र मनन आदि क्रियाओंमें भी 
समझना चाहिये | श्रवणादि क्रियाएँ 
भी अपने विषयोंमें ही प्रवृत्त .हो 
सकती हैं [ आश्रयमें नहीं ] | मनन 
करनेवालेकी मननक्रिया मन्तन्यसे 
भिन्न स्थानमें सम्भव नहीं है। | 

पूर्व०-मनसे तो सभीका मनन 
किया जाता है । 

पिद्धान्ती-यह ठीक है; परन्तु 
जो कुछ मनन किया जाता है वह 
सब्‌ मननकर्ताके बिना नहीं किया 
जा सकता । 

पूवे०-यदि ऐसा हो मी तो 
इससे क्या होगा! . | 

पिद्धान्ती-इससे यहाँ यह होगा 
कि जो इस सबका मनन करनेवाला 
है वह मनन करनेवाला ही रहेगा, 
मन्तव्य नहीँ होगा । तथा उस 
मनन : करनेवालेका कोई दूसरा 
मननकर्ता भी नहीं है | यदि. उसे 
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मन्तव्यस्तदा येन च मन्तव्यः 
आत्मा आत्मना यश्च मन्तव्य 
आत्मां तो दो प्रसज्येयातास्‌ । 
एक एवात्मा द्विधा मन्तृमन्तन्य- 
त्वेन द्विशकलीभवेद्वेशादिवत्‌ । 


उभयथाप्यनुपपत्तिरेव । यथा 
प्रदीपयोः प्रकाञ्यम्रकाशकत्वा- 


नुपपत्तिः समरवात्तइत्‌ । 

न च मन्तुमेन्तव्ये मननव्या- 
पारशून्यः कालोऽस्त्यात्ममन- 
नाय । यदापि लिङ्गेनात्मानं 
मनुते मन्ता; तदापि पूववदेव 
लिङ्गेन मन्तव्य आत्मा यश्च 
तस्य मन्ता तो डो ग्रसज्येया- 
ताम्‌ । एक एव वा दिघेति- 
पूर्वोक्तदोषः । न प्रत्यक्षेण 
नाप्यनुमानेन ज्ञायते चेत्‌ कथ- 
मुच्यते “स म आत्मेति विद्यात्‌” 
 (कोषी० ३। ९) इति ? कथं 
वा श्रोता मन्तेत्यादि ? 


' आत्माद्वारा ही मन्तव्य माना जाय 


तो जिस आत्मासे आत्मा मनन 
किया जाता है ओर जिस आत्माका 
मनन किया जाता है उनके दो होने- 
का प्रसंग उपस्थित हो जायगा । 
अथवा बाँस आदिके समान एक ही 
आत्मा मन्ता और मन्तब्यरूपसे दो 
भागोंमें विभक्त माना जायगा | किन्तु 
उपयुक्त दोनों प्रकारसे अनुपपत्ति 
ही है । जेसे कि समानरूप होनेके 
कारण दो दीपकोंका परस्पर प्रकाइय- 
प्रकाशकत्व नहीं बन सकता, उसी 
प्रकार [यहाँ समझना चाहिये ] । 


इसके सिवा मन्ताको अपना मनन 
करनेके लिये मन्तब्य पदार्थोंका. 
मनन करनेके व्यापारसे रहित कोई 
काल भी नहीं है। जिस समय भी 
किसी लिङ्गके द्वारा मन्ता अपना 
मनन करता है उस समय भी पहले- 
हीके समान ढिङ्गसे मन्तब्य आत्मा 
ओर जो कोई उसका मनन करने- 
वाला है वे दो सिद्ध होते हैं; अथवा 
एक ही दो भागोंमें विभक्त है--इस 
प्रकार पूर्वोक्त दोष उपस्थित हो 
जाता है | और यदि वह न प्रत्यक्षसे 
जाना जाता है और न अनुमानसे 
तो ऐसा क्यों कहते है कि “बह 
मेरा आत्मा है-ऐसा जाने” और क्‍यों 
उसे श्रोता-मन्ता इत्यादि बतळाते हैं £ 
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नु ओतृत्वादिधमंवानात्मा, 
अश्रोतृत्वादि च ग्रसिद्धमात्म- 
न; । किमत्र विषमं पश्यसि ? 

यद्यपि तव न विषमं तथापि 
सस तु विषमं प्रतिभाति । 
कथस्‌ ? यदासी श्रोता तदा 


ने सन्ता यदा सन्ता तदा न 


श्रोता । तत्रैवं सति पक्षे श्रोता. 


मन्ता पशे न श्रोता नापि 
मन्ता । तथान्यत्रापि च । 
यदैवं तदा शतृत्वादिधर्म- 


वानात्मा अश्रोतत्वादिधमंवा- 


न्वेति संशयस्थाने कथं तव 


न वैषम्यम्‌ । यदा देवदत्तो 
गच्छति तदा . न स्याता 
रान्तेव । यदा तिष्ठति तदा 
न गन्ता खातेव । तदा अस्य 


पक्ष एव 


शाङ्करभाष्यार्थं 


गन्तृत्वं स्थातत्वं | 


७१ 
Derek oo 
पूर्व०-आत्मा तो श्रोतृत्वादि 
धर्मवाला है और आत्माके अश्रोतृत्व 
आदि धर्म मी [ श्रृतिमें ] ` प्रसिद्ध 
हैं | फिर इसमें तुम्हें विषमता क्या 
दिखलायी देती है ? 
सिद्धान्ती-यश्चपि तुझे कोई 
विषमता ज्ञात नहीं होती, तथापि मुझे 
तो होती ही है । किस प्रकार कि 
जिस समय यह श्रोता होता है उस 
समय मन्ता नहीं होता और जब 
मन्ता होता है तब श्रोता नहीं होता । 
ऐसा होनेके कारण वह एक पक्षमे 
श्रोता और मन्ता है तो दूसरे पक्षमे 
न श्रोता है और न मन्ता ही है। 
ऐसा ही अन्यत्र ( विज्ञाता आदिके 
सम्बन्धमें ) भी समझना चाहिये । 
जब कि ऐसी बात है तब 
आत्मा श्रोतुत्वादि धर्मवाळा है अथवा 
अश्रोतृत्वादि घर्मवाला £ इस प्रकार 
संशयस्थान उपस्थित होनेपर तुझे 
विषमता क्यों नहीं दिखायी देती ? 
जिस समय देवदत्त चलता है. उस 
समय वह चळनेवाळा ही होता है 


2709 "यर रळ 


ठहरनेवाला नहीं होता, तथा: जिस 


समय वह ठहरता है उस संमेय 
वह ठहरनेवाला ही होता है, चलने- 
वाळा नहीं होता । ऐसी अवस्थामें 
इसका गन्तृत्व और स्थातृत्व पाक्षिक 
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च । न नित्यं गन्तत्वं स्थातत्वं । ही होता है, नित्यगन्तुत्व अथवा 


वा । तत्‌ ।. 


तथेवात्र काणादादयः पश्य- 
न्ति । पक्षप्राप्तेनेद श्रोतृत्वादिना 
आत्मोच्यते ओता मन्तेत्यादि- 
वचनात्‌ । संयोगजत्वमयोगप्यं 
च ज्ञानस्य ह्याचक्षते । दशैयन्ति 
चान्यत्रमना अभूवं नादशेमि- 
त्यादि युगपज्ज्ञानातुत्पत्तिमंनसो 
लिङ्गमिति च न्याय्यम्‌ । 

भवत्वेषस्‌; किं तव नष्टं 
यद्येव॑ खात्‌ ! 

अस्त्वेवं तवेष्टं चेत्‌ । श्रुत्य- 
स्तु न संभवति । 
कि न ता मन्तेत्यादि 
भ्रुत्यथ; ? 
न; न श्रोता न मन्तेत्यादि 


वचनात्‌ । 


नित्यस्थातुत्व नहीं होता । इसी प्रकार 
[ आत्माका श्रोतृत्वादि भी पाक्षिक 
ही सिद्ध होगा, नित्य नहीं ]। 
काणाद आदि अन्य मतावलम्बी 
भी इस विषयमें ऐसा ही समझते हैं; 
क्योंकि इस विषयमे उनका कथन 
है कि पक्षमें प्राप्त होनेवाले श्रोतू- 
त्वादिके कारण ही आत्मा श्रोता मन्ता 
इत्यादि कहा जाता है | वे ज्ञानका 
संयोगजत्व ( इन्द्रिय और मनके संयोगे 
उत्पन्न होना) ओर अयोगपद्य ( एक 
साथ न होना ) प्रतिपादन करते है । 
और मनको एक साथ ज्ञान उत्पन्न न 
होनेमें वे “मैं अन्यमनस्क था, इसलिये 
न देख सका! इत्यादि लिङ्ग प्रदर्शित 
करते हैं और यह युक्तिसङ्गत भी है । 
एव ०-ऐसा सिद्धान्त भले ही 
रहे; किन्तु यदि ऐसा हो भीतो 
तुम्हारी क्या हानि है ? 
सिडान्ती-यदि तुम्हें अभिमत 
हो तो तुम्हारे लिये ऐसा भले ही 
हो; परन्तु यह श्रतिका तात्पर्य तो 
हो नहीं सकता । 
पूवं ०-क्या श्रोता मन्ता इत्यादि 
श्रतिका अर्थ नहीं है ? 
सिद्धान्ती-नहीं, क्योंकि [.श्रुतिमे 
तो ] न श्रोता है न मन्ता है? इत्यादि 
मी कहा है। ` ॒ 
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नज पाक्षिकत्वेन प्रत्युक्त 
त्वया। | | 


27 न; नित्यमेव श्रोतृत्वाद्यम्यु- 


४ / पगमात्‌। “न हि श्रोतु; श्रुते- 


विपरिलोपो विद्यते? ( बृ० उ० 
४। ३ । २७) इत्यादिश्रुतेः । 

एवं तहि नित्यमेव श्रोकँ 
त्वाद्यभ्युपगसे ग्रत्यक्षविरुद्धा 
युगपञ्ज्ञानोत्पत्तिरज्ञानाभावश्चा- 


त्सनः कल्पितः स्यात्‌ । तद्चा- 
निष्टसिति । | 
नोभयदोषोपपत्तिः । आत्मनः 


शरुत्यादिश्रोतत्वादिधमवच्चश्वुते १] 
अनित्यानां भूतानां च चक्षुरा- 
दीनां इष्टयाद्यनित्यमेब संयोग 
वियोगधर्मिणास्‌ , यथाञनेज्येलनं 
दृणादिसंयोगजत्वात्तवत्‌। न तु 


निस्यशयामूतेस्यासंयोगवियोगध- 


पूर्व ०-परन्तु इस बिरोधको तो 
तुमने पाक्षिक बतलाकर खण्डित 
कर दिया है । 

सिद्वान्ती-नहीं, क्योंकि आत्मा- 
का श्रोतृत्व आदि तो नित्य ही माना 
गया है, जेसा कि “ श्रोताकी श्रुति- 
का लोप कमी नहीं होता” इत्यादि 
श्रुतिसे सिद्ध होता है | 


पूर्व ०-ऐसी दशामे तो आत्माका 
नित्य श्रोतृत्वादि माननेपर प्रत्यक्ष- 
विरुद्ध अनेक ज्ञानोका एक साथ 
उत्पन्न होना और आत्मामें अज्ञानका 
अभाव ये दो बातें माननी पड़ेंगी । 
किन्तु यह किसीको अभीष्ट नहीं है ।. 


सिडान्ती-इन दोनों दोषोंकी 


सिद्धि नहीं हो सकती; क्योंकि 
श्रुतिके कथनानुसार आत्मा श्रुति 
आदिके श्रोतृत्वादि _ धर्मवाला हैऋ 
जिस प्रकार अग्निका प्रज्वलित 
होना, तुणादिके संयोगसे होनेके 
कारण, अनिस्य है; उसी प्रकार 
संयोग-वियोगधमाँ, मूत्त एवं अनित्य 
चक्षु आदिके धम दृष्टि आदि 
अनित्य ही हैं । किन्तु जो नित्य, 
अमूत्ते और संयोग-वियोग-धमेसे 


ON SPANOS DINE SC 
# अर्थात्‌ वह श्रुतिका श्रोता, मतिका मन्ता तथा विज्ञाता आदि 


रूपसे प्रसिद्ध है । 





छ 


मिंणः संयोगजदष्टयाद्यनित्यधमे- 
वत्वं संभवति | तथा च श्रुतिः 
“न॒ हि द्रषुरष्टेविपरिलोपो 
विद्यते”? ( बृ० 3० ४।३।२३ ) 
इत्याद्या। एवं तहिं हे दृष्टी चक्षु- 
, पोऽनित्या दृष्टिनित्या चात्मनः । 
तथा च डे श्रुती श्रोत्रस्यानित्या 
नित्या चात्मस्वरूपस्य । तथा 
डरे मती विज्ञाती बाह्याबाह्े एवं 


ह्येव । तथा चेयं श्रुतिरुपपन्ना 


भवति “दृष्टद्रेश श्रुतेः श्रोता” 


इत्याद्या । म 
लोकेऽपि प्रसिद्धं चक्षुषस्ति- 


मिरागमापाययोनेष्टा दष्टिर्ञाता 
दृष्टिरिति चक्षुडेटेरनित्यत्वम्‌; 
तथा च श्रुतिमत्यादीनामात्म- 
दृष्टयादीनां च नित्यत्वं प्रसिद्ध 
मेव लोके | बदति हि उद्धतचक्षुः 
स्वप्नेण्या मया भ्राता दृष्ट इति | 
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रहित है उस ( आत्मा ) का संयोग- 
जनित दृष्टि आदि अनित्य धर्मॉसे 
युक्त होना सम्भव नहीं है। ऐसी 
ही “द्वरष्टकी इष्टिका छोप नहीं 
होता” इत्यादि श्रुति भी .है । इस 
प्रकार दो दृष्टि सिद्ध होती हैँ- 
( १ ) नेत्रकी अनित्य दृष्टि और (२ ) 
आत्माकी नित्य दृष्टि | इसी प्रकार दो 
ति है श्रोत्रकी अनित्य श्रुति और 
आत्माकी नित्य श्रुति । तथा इसी 
प्रकार बाह्य और अत्राह्मरूपसे दो मति 
और दो विज्ञाति हैं । ऐसी अवस्थामें 
ही “दृष्टिका द्रष्टा है, श्रुतिका श्रोता 
है? इत्यादि श्रुति सार्थक हो 
सकती है । | 


लोकमें भी तिमिर रोगकी उत्पत्ति 
और त्रिनाशसे “दृष्टि नष्ट हो गयी, 
दृष्टि उत्पन्न हो गयी? इस प्रकार 
नेत्रकी इष्टिका अनित्यत्व प्रसिद्ध ही | 
है | इसी प्रकार श्रुति-मति इत्यादि- 
का [ अनित्यत्ब माना गया है; ] और 
आत्माकी दृष्टि आदिका नित्यत्व तो 


लोकमें प्रसिद्ध ही है । जिसके नेत्र 


निकाल लिये गये हैं वह पुरुष भी 
ऐसा कहता ही है कि “आज 
स्वप्नमे मैने अपने माईको देखा था ।! 
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तथाचगतबाधिर्यः खमे श्रुतो मन्त्रो- तथा जिसका- वहिरापन सबको 


ऽदयेत्यादि । यदि चक्षुःसंयोग- | जात है वह भी मैने खभमे मन 
| सुना’ इत्यादि कहता ही है | यदि 
जेबात्मनो नित्या इटिस्तजाश | आत्माकी नित्य दृष्टि नेत्रेन्द्रियके 
नव्येत्‌ | तदोद्धतःचक्ष! स्वप्ने संयोगसे ही उत्पन्न होनेवाली हो 
| तो वह उसका नाश होनेपर नष्ट 
नीलपीतादि न पश्येत्‌ । “न हि हो जाय | उस अवस्थामै जिसके 
रुः ! ( बू० उ० ४।३। नेत्र निकाल लिये गये हैं वह 
पुरुष खम्नमै नीछा-पीला आदि 
२३ ) इत्याद्या च शरुतिरजुपपकञ नहीं देख सकेगा और तब 'द्र्ष्टाकी 
स्यात्‌ । “तच्चक्षुः पुरुषो येन | इष्टिका लोप नहीं होता” इत्यादि 
श्रुति ओर “वह नेत्र है, जिसके द्वारा 
पुरुष स्वप्नमें देखता है? इत्यादि 
श्रुति भी निरर्थक हो जायगी | 


आत्माकी नित्य दृष्टि बाह्य अनित्य 


टर दृष्टिको ग्रहण करनेत्राली है । बाह्य 
नित्यदष्टेग्रोहिका । बाह्यदशेश्वो- दृष्टि उत्पत्ति-विनाशादि अनित्य 





स्वप्ने पश्यति” इत्याद्या च | 
श्रुति; । 
नित्या आत्मनो दष्टिबोद्या- 


मत्य्स्य घमोत्राली है; अतः लोगोंको जो 
पजनापायादयनित्यधमवत्तात्तद- 


ग्राहिकाया आत्मदष्टेसतद्रदवभा- 
सत्वमनित्यत्वादि आन्तिनिमित्त 
लोकस्येति युक्तम्‌ । यथा अम- 
णादिधर्मवदलातादिवस्तुविषय- 
दृष्टिरपि भ्रमतीव तइत्‌ । तथा 


उसे ग्रहण करनेवाली आत्म- 
दष्टिका उसीके समान भासित 
होना और अनित्य होना आदि प्रतीत 
होता है वह त्रान्तिके कारण है- 
ऐसा मानना ठीक ही. है । जिस 
प्रकार भ्रमण आदि घर्मवाली अळात- 
चक्र आदि वस्तुओंसे सम्बन्धित 
दृष्टि भी भ्रमती-सी जान पड़ती है, 
उसी . प्रकार [ इसे समझना 
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च श्रुतिः “ध्यायतीव लेलायतीव’? ]। ऐसा ही “ध्यायतीव 

~ ` | लेछायतीव’’ आदि श्रुति भी कहती 
( बृ० उ० ४ । ३।७ ) दात | ह । अतः नित्य होनेके कारण 
आत्दृष्टिका यौगपद्य ( अनेक 






तस्मादात्मद्टेनित्यत्वान योग- 
पद्यमयोगपद्यं वास्ति | 


बाद्यानित्यदृष्ट्युपाधिवशात्तु 
लोकस्य तार्किकाणां चागम- 
संप्रदायवर्जितत्वाद्‌ अनित्या आ- 
त्मनो इष्टिरिति आन्तिरुपपच्नेव । 
जीवेश्वरपरमात्मभेदकल्पना चै 
तन्निमित्तेव । तथा च अस्ति 
नास्तीत्याद्याश्च यावन्तो वाडान- 
सयोभेंदा यत्रैकं भवन्ति, तद्वि- 
पयाया नित्याया दष्टेनिविंशेषा- 
या!-अस्ति नास्ति,एक नाना,शुण- 
वदगुणम्‌, जानाति न जानाति, 


क्रियाबदक्रियस्‌, फलवद्‌फलम्‌ + 
सबीजं निर्वीजम्‌, सुखं दुःखम्‌ , 
मघ्यममध्यम्‌, शन्यमशन्यम्‌, 


- प्रोऽहमन्य इति वा सर्ववाकप्रत्य- 


यागोचरे स्वरूपे यो विकल्पयितु- 
मिच्छति; स नूनं खमपि चर्म- 





दृष्टियोंका एक साथ होना ) अथवा 
अयौगपद्य नहीं है । 


बाह्य अनित्य दृष्टिरूप उपाथिके 


कारण लोकको और तार्किक पुरुषों- 


बैदिक सम्प्रदायसे रहित होनेके 


कारण ऐसी भ्रान्ति होना उचित 
ही है कि आत्माकी दृष्टि अनित्य . 
है । जीव, ईश्वर और परमात्माके . 


मेदकी कल्पना भी इसी निमित्तसे 


। है । इसी प्रकार अस्ति (है) 


नास्ति ( नहीं है) आदि जितने 
भी वाणी और मनके मेद हैं वे सब 
जहाँ एक हो जाते हैं उसे विषय 
करनेवाली : नित्य निर्विशेष दष्टिके 
सम्पूर्ण वात्रप्रतीतियोंक्रे अत्रिषय 
स्वरूपमे जो है-नहीं है, एक- 
अनेक, सगुण-निर्गुण, जानता है- 


नहीं जानता, सक्रिय-निष्क्रिय, 
सफल-निष्फळ, सबीज-निरबाँज, 
सुख-दु श १ मध्य-अमध्य, शून्य- 


अशून्य, अथवा पर-अह एवं अन्य- 
की कल्पना करना चाहता है वह 


निश्चय ही आकाशको भी चंमड़ेंके 
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वद्देशमितुमिच्छति, 
च पद्स्यामारोहुस्‌, जे खे च 
शीनानां वयसां च पदं दिशक्षते । 
“नेति नेति’? (बू० ३० ३।९। 
२६ ) “यतो वाचो निवतेन्ते’’ 
(तै० उ०२॥ ४ | १) इत्या- 
दिश्रतिस्यः । “को अद्धा वेद” 


( ऋह० सं० १। ३०।६) 


इत्यादिसन्त्रवर्णात्‌ । 
कथं तहि तस्य स म आत्मेति 


वेद्मश्‌ । बूहि केन प्रकारेण तमह 


. स म आत्मेति विद्याम्‌ । 
अन्रार्यायिकामाचक्षते-क- 
` श्वित्किल मचुष्यो. मुग्ध; केथि- 
कः कस्मिंश्चिपराधे सति 
भिक्त्वां नासि मनुष्य इति । 
' स मुग्धतया आत्मनो मनुष्यत्वं 
प्रत्यायितु कंचिदुपेत्याइ ब्रवीतु 
भवान्कोऽइमस्मीति । स तस्य 
मुग्धतां ज्ञात्वा । क्रमेण बोध- 


शाङ्करभाष्याथं 


SS 


समान लपेटना चाहता है और 
अपने पैरोंसे उसपर सीढ़ियोके 
समान आरूढ़ होनेको उद्यत है । 
वह मानो जल और आकारामें मछली 
तथा पक्षियोके चरणचिह देखनेको / 
उत्सुक है; जेसा कि “नेति नेति” 
“यतो वाचो निवतन्ते” इत्यादि 
श्रतियों और “को अद्धा वेद॑” 
इत्यादि मन्त्रबर्णसे सिद्ध होता है । 

पूर्व ०-तो फिर उसे “बह मेरा 
आत्मा है? इस प्रकार केसे जाना 
जाता है ? बतलाओ उसे मैं किस 
प्रकारसे 'वह मेरा आत्मा है? इस 
प्रकार जानूँगा £ 


पिद्धान्ती-इस विषयमें एक 
आख्यायिका कहते हैं, किसी मूढ 
मनुष्यसे किसीने, उससे कोई 
अपराध बन जानेपर, . कहा-'तुझे 
घिक्कार है, तू. मनुष्य नहीं हे | 
उसने मूढतावश अपना मनुष्यत्व 
निश्चित करानेके लिये किसीके पास 
जाकर कहा-'आप बतढाइये, में 
कौन हूँ ? वह उसकी मूर्खता 
समझकर -उससे बोला-धीरे-धीरे 


यिष्यामीति । स्यावराद्यात्मभाव- | बतढाउँगा । ओर फिर स्थावरादिमे 


ER 


१, उसे साक्षात्‌ कोन जानता दै १ 


LE wi बी जन “र ~ 
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मपोह्य न त्वममनुष्य इत्युक्त्वो- ङ आत्मत्वका निषेधः बतलाकर 
८ 'तू अमनुष्य नहीं है, ऐसा क 
परराम | स तं सुग्धः प्रत्याह | ` ¬ ` ° है,” ऐसा कहकर 


चुप हो गया | तब उस मूर्खने 
भवान्मां बोधयितुं प्रवृत्तस्तृष्णी उससे कहा-'आप मुझे समझानेके 
बभूव किं न बोधयतीति ? ताइ- | लिये प्रदत्त होकर अब चुप हो गये, 
समझाते कयां नहीं हैँ ?? उसीके 
भेव तद्धवतो जान । नाख- [समान आपके ये वचन हैं। जो 
मनुष्य इत्युक्तेऽपि मनुष्यत्वमा- | पुरुष 'तू अमनुष्य नहीं है? ऐसा 
त्मनो न प्रतिपद्यते यः स॒ कथं हनेपर अपना मनुष्यत् नहीं 
ीत्यक्तोऽष समझता वह 'तू मनुष्य हे! ऐसा 
मनुष्योऽसीत्युक्तोऽपि मशुष्यत्व- | कहनेपर भी अपना मनुष्यत्व केसे 
मात्मनः प्रतिपद्येत? | समझ सकेगा ! 
तसाद्यथाशास्रोपदेश एवा-| अतः जैसा शाख्रका उपदेश है 
त्मावयोधविधिर्नान्यः । न ह्यम्ने- | उसके अनुसार ही आत्मसाक्षात्कार- 
दाह्यं तृणाद्यन्येन केनचिइरधं की विधि है, उससे भिन्न नहीं | 


शक्यम्‌ | अत एव शास्रमात्म- अग्निसे दग्ध होनेवाले तृण आदि 
न बोधयितुं प्रवृत्त॑ सदः किसी अन्य वस्तुसे नहीं जलाये 

तिपेधेनेव. ० जा सकते | अतएव शाख्न आत्म- 
मनु यत्प्न नेति खरूपका बोध करानेके लिये प्रवृत्त 


नेति” ( ब० 3०३ । ९ | २६ ) | होकर अमनुष्यत्वके प्रतिषेधरके 












इत्युक्त्वोपरराम । तथा “अनन्त- | समान “नेति-नेति” ऐसा कहकर ` 


रमवाद्यम'? ( बृ० उ० २ |५। | चुप हो गया है । इसी तरह 
१९, ३ । ८ । ८ ) “अयमात्मा | “अन्तवाह्ममात्से रद्ित? “यह 
रह्म सवानुभूः” (बु०३०२ |५। | आत्मा सबका अनुभव करनेवाला 
१९ ) इत्यनुशासनम्‌ । “तस्व- | त्रस है” इत्यादि भी राज्नका 
मसि” ( छा० 3० ६ | ८-१६ ) | उपदेश है । तया “वह तू है” 
“यत्र त्वस्य सवमात्मेवाभूत्तत्केन “(जहाँ इसके लिये सब कुछ आत्मा 


क 
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Fp) a) 


शाङ्करभाष्यारथं 


७९, 
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क॑ पञ्येत्‌? (थू० उ० २ |.४। | ढी दो जाता है वहाँ किससे किसे 


१४, ४।५। १५ ) इत्येवमा- 
झषि च। 


यावदयमेव॑ यथोक्तसिममा- 
समानं न वेत्ति तावदयं वाह्या- 
नित्यच्टिलक्षणभुपाधिमात्मत्वे- 
नोपेत्य अविद्या उपाधिधर्मा- 
नात्मनो मन्यमानो ग्रह्मादिस्तम्ब- 
पर्यन्तेषु देबतिर्यङ्नरस्थानेषु पुनः 
पुन्‌राबतेमानोऽविद्याक्रामकमेव- 
शात्संसरति । स एवं संसरन्ु- 
पात्तदेहेन्द्रियसंघात॑ त्यजति | 
त्यक्त्वान्यश्ुपादत्ते | पुनः पुन- 
रेवमेव नदीख्रोतोवञ्जन्ममरण- 
प्रबन्धाविच्छेदेन वतमानः का- 
मिखरस्याभिवेतंत इत्येतमर्थं द- 
शंयन्त्याह श्रृतिवैराम्यहेतोः--- 


देखे ?? इत्यादि ऐसे ही और भी 
वाक्य यही बतलाते हैँ । 


जबतक यह जीव उपयुक्त 
आत्माको यह ऐसा है? इस प्रकार 
नहीं जानता तबतक यह बाह्य 
अनित्य दृष्टिरूप उपाधिको आत्म- 
भावसे प्राप्त होकर अविद्याबश 
उपाधिके धर्मोको आत्माके धर्म 
मानता हुआ ब्रह्मासे लेकर स्तम्ब- 
पर्यन्त देवता, पशु-पक्षी और 
मनुष्योंकी योनियोंमें पुनः-पुनः चक्कर 
लगाता हुआ अविद्या, कामना और 
कर्मके अधीन हो [ जन्म-मरणरूप ] 
संसारको प्राप्त होता रहता है | वह 
इस प्रकार संसारको प्राप्त होता 
हुआ प्राप्त इए देह ओर इन्द्रियके 
संघातको त्याग देता है और एकको 
त्यागकर दूसरेको ग्रहण कर लेता 
है । वद इसी प्रकार नदीके ख्रोतके 
समान जन्म-मरणकी परम्पराका 
विच्छेद न होते हुए किन अवस्थाओ- 
में रहता हे इसी बातको [ मनुष्योंके 
मनमें ] वैराग्य उत्पन्न करानेके लिये 
दिखलाती हुई श्रुति कहती है-- 


पुरुषका पहला जन्म 





पुरुषे ह वा अयमादितो गर्भो भबति | यदेतद्वेतः 
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तदेतत्स्ेभ्योऽङ्गेभ्यस्तेजः संभूतमात्मन्येवात्मानं बिभति । 
तद्यदा स्त्रियां सिञ्चत्यथैनजनयति तदस्य प्रथमं जन्म ॥१॥ 


सबसे पहले यह पुरुषशारीरमें ही गर्भरूपसे रहता है। यह जो 
प्रसिद्ध रेतस्‌ ( वीर्यं ) है वह पुरुषके सम्पूर्ण अंगोंसे उत्पन्न हुआ तेज 
( सार ) है । पुरुष इस आत्मभूत तेजको अपने [ शरीर ] में ही पोषण 


करता है | फिर जिस समय वह इसे ख्रीमें सींचता है तब इसे [ गर्भ- 





रूपसे ] उत्पन्न करता है । यह इसका पहला जन्म है ॥ १ ॥ 
अयभेवाविद्याकामकरमीमिमा- [छ अविद्या, काम और कर्मजनित 


नवान्‌ यज्ञादिकमकृत्वास्माछ्लो- 
काद भूमादिक्रमेण चन्द्रमसं 
प्राप्य क्षीणकमा वृष्टयादिक्रमे- 
णेमं लोकं प्राप्य अन्नभूतः 
पुरुषाग्नी इतः । तसिन्पुरुषे ह 
वा अयं संसारी रसादिक्रमेण 
आदितः प्रथमतो रेतोरूपेण 
गभो मवतीत्येतदाह यदेतत्पु- 
रुषे रेतस्तेन रूपेणेति । 
तचचेतद्रेतोऽन्नमयस्य॒पिण्डस्य 
सर्वम्योऽङगेभ्योऽवयवेभ्यो रसा- 
दिरक्षणेभ्यस्तेजः साररूपं शरी- 


रस्य संभूतं परिनिष्पत्न॑ तत्पुरुषः | 


अभिमानवाला यह जीव ही यज्ञादि 
कमे करके इस लोकसे धूमादि 
क्रमसे चन्द्रछोकको प्राप्त हो कर्मोके 
क्षीण होनेपर दृष्टि आदि क्रमसे 
इस लोकको प्राप्त होनेपर अन्नरूप- 
से पुरुषरूप अग्निमें हवन किया 
जाता है । उस पुरुषमें यह संसारी 
जीव रसादिक्रमसे सबसे पहले 
शुक्रपसे गर्म होता है। इसी 
बातको 'यद्द जो पुरुषमें रेतस्‌ है 
तद्रुपसे [ गर्म होता है]? इस 
वाक्यसे कहा है । 


वह यह रेतस्‌ ( शुक्र ) अनमय 
पिण्डके रसादिरूप सम्पूर्ण अङ्ग 
यानी अवयर्वोसे तेज-शरीरका 
सारभूत निष्पन हुआ है। वह 
पुरुषका आत्मभूत होनेके कारण 
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सात्मसूतत्वादात्मा । तमात्मानं | 'आत्मा’ है । शुक्ररूपसे गर्भाभूत 


रेतोरूपेण गर्भीभूतमात्मन्येव 
सशरीर एवात्मानं बिभति 
थारयति । 

तद्रेतो यदा यसिन्काले 


भायतुभती तस्यां योपाभो खिया 
सिञ्चत्युपगच्छन्‌, अथ तदैनदेत- 


द्रेत आत्मनो गभेूतं जनयति 
पिदा । तदस्य पुरुषस्य स्थाना- 


जिर्गभनं रेतःसेङकाले रेतोरूपे- 


णास्य संसारिणः प्रथमं जन्म 
प्रथमावस्थाभिव्यक्तिः । तदेतदुक्तं 
पुरस्तात्‌ . “असाषात्मामुमात्मा- 
` नस्‌” इत्यादिना ॥ १॥ 





हुए उस आत्माको पुरुष अपने 
शरीरमें ही धारण ( पोषण) 
करता है । 


जिस समय मार्या ऋतुमती होती 
है उस समय पिता उस झुक्रको 
ब्लीरूप अग्नि--अर्थात्‌ खत्री [की 
योनि ] में उससे संयोग करके 
सींचता है उस समय वद्द इस 
शुक्रको अपने गर्मरूपसे उत्पन्न 
करता है | इस प्रकार रेतःसिञ्चन- 
कालमें रेतोरूपसे अपने स्थानसे 
निकलना ही इस संसारी पुरुषका 
प्रथम जन्म अर्थात्‌ प्रथमाबस्थाकी 
अभिव्यक्ति है। यही बात “असावात्मा 
अमुमात्मानम्‌"' इत्यादि वाक्यसे पहले 
कही गयी है ॥ १ ॥ 


० 


तत्खिया आत्मशूतं गच्छति । यथा मङ्गं 
तथा । तस्मादेनां न हिनस्ति । सास्यैतमात्मानमत्रगतं 


भावयति ॥ २॥ 


जिस प्रकार [ स्तनादि ] अपने अंग होते हैं उसी प्रकार वह वीर्य 
ख़ीके आत्मभाव ( तादात्म्य ) को प्राप्त हो जाता है । अतः वद्द उसे पीडा 


पोषण करती है || २॥ 
ऐ० उ० १ १-१९ 





नहीं पहुँचाता | अपने उद्रम गये इए उस ( पति ) के इस आत्माका वह 
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तद्रेतो यस्यां ख्रियाँ सिक्तं 
सत्ता आत्मभूयमात्माव्यति- 
रेकतां यथा पितुरेबं गच्छति 
प्राप्रोति यथा स्वमङ्गं स्तनादि 
तथा तद्वदेव । तसाद्वेतोरेनां 
मातरं स गर्भा न हिनस्ति 
पिटकादिवत्‌ । यसास्तनादि- 
साङ्गवदात्मभूयं गतं ` तसान्न 
हिनस्ति न बाधत इत्यथः । 
=. सा: अन्तरवत्न्येतमस्थ भर्तुरा- 
त्मानमत्रात्मन उदरे गतं प्रविष्टं 
बुद्ध्वा भावयति वर्धयति परि- 
पालयति गर्भेविरुद्वाशनादिपरि- 


हारमनुकूलाशनाझुपयोगं च 
कुर्ती ।। २॥ _ 


वह वीर्य जिस ख्नीमें सींचा 
जाता है उस खीके आत्मभाव 
अर्थात्‌ पिताके झारीरके समान उसके 
शरीरसे अभिन्नताको प्राप्त हो जाता 
है | जिस प्रकार अपने अङ्ग स्तनादि 
( देहसे पृथक्‌ नहीं ) होते हैं उसी 
प्रकार यह भी हो जाता है | इसीळिये 
यह गर्भ पिटक ( आन्तरिक ब्रणरूप 


'ग्रन्थि) आदिके समान उस माताको 


कष्ट नहीं देता | क्योंकि वह स्तनादि 
अपने अङ्गके समान शरीरसे अभेद- 
को प्राप्त दो जाता है इसलिये वह 
[ किसी प्रकारका ] कष्ट यानी 
वांधा नहीं - पईुँचाता--यह इसका 
तात्प है । 


वंह गर्भिणी इस अपने पतिके 
आत्माको यहाँ-अंपने उदरमें प्रविष्ट 
हुआ जानकर गर्भके विरोधी 
भोजनादिको त्यागकर अनुकूल 
भोजनादिका उपयोग करती हुई 
उसका पालन करती है ॥ २ ॥ 


Ce कै अ59538-++--- 


पुरुषका दूसरा जन्म 


सा भावयित्री भावयितव्या भवति । तं खरी गर्भ 


बिभर्ति । सोऽग्र एव कुमारं 


जन्मनोऽग्रेऽथिभावयति । स 
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यत्कुमारं जम्मनोऽग्रेःधिभावयत्यात्मानमेव तङ्कावयत्येषां 
लोकानां सन्तत्या । एवं सन्तता हीमे लोकास्तदस्य 
द्वितीयं जन्म ॥ ३ ॥ 


वह [ गर्भभूत पतिके आत्माका ] पालन करनेवाली [ गर्भिणी जी 
अपने पतिद्वारा ] पालनीया होती है । गर्भिणी खी उस गर्मका पोषण 
करती हे तथा बह ( पिता ) गर्भरूपसे उत्पन्न इए उस कुमारको 
प्रसवके अनन्तर पहले [ जातकमादि संस्कारोंसे ] ही संस्कृत करता 
हे । बह जो जन्मके अनन्तर कुमारका संस्कार करता है सो इस 
प्रकार इन छोकों ( पुन्र-पौत्रादि ) की वृद्धिसे वह. अपना ही संस्कार 
. करता है; क्योंकि इसी प्रकार इन छोकोंकी वृद्धि होती है---यद्दी इसका 
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दूसरा जन्म है ॥ ३ ॥ 

सा भावयित्री वर्धयित्री मर्तु- 
रात्मनो गर्भभूतस्य भावयितव्या 
. वर्धयितव्या रक्षयितव्या च 
त्री भवति । न ह्युपकार 
्रत्युपकारमन्तरेण ठोके कस्य 
चित्केनचित्सम्त्रन्ध उपपद्यते । 
तं गर्भै खी यथोक्तेन गर्भधारण- 
विधानेन विमति धारयत्यग्र 
प्राग्जन्मनः । स पिता अग्र एव 

मेव जातमात्रं जन्मनोऽध्युष्वं 
जन्मनो जातं कुमारं जातकमा 
दिना पिता भावयति । 
पिता यद्यसात्कुमारं जम्मनो- 


गर्भभूत पतिके आत्माकी वृद्धि 
करनेवाली वह खत्री .अपने स्वामीद्वारा 
वर्द्धयितव्या--पालनीया होती है; 
क्योंकि लोकमें उपकार-प्रत्युपकारके 
बिना किसीके साथ किसीका सम्बन्ध 
होना सम्भव नहीं है । जन्म होनेसे 
पूवं उस गर्भको वह ख्नी गर्मधारणकी 
यथोक्त विधिसे धारण-पोषण करती 
है | तथा वह पिता [जन्म होनेके बाद ] 
पहले ही जन्म लेते ही उस कुमारका 
जन्मके अनन्तर जातकमादिद्वारा 
संस्कार करता है। वह पिता जो जन्म- 
के अनन्तर उस सबोजात कुमारका 
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ऽचयूष्वगरे जातमात्रमेव 
जातकर्मादिना यज्भावयति । त- 
दात्मानपेव भावयति । पितुरा- 
स्मेव हि पुत्ररूपेण जायते । तथा 
युक्तम्‌ “पतिजायां प्रविशति’ 
(हरि० ३।७३।३१ ) इत्यादि । 

तत्किमर्थमात्मानं पुत्ररूपेण 
जनयित्वा भावयतीत्युच्यते-- 
एषां लोकानां सन्तत्या अविच्छे- 
दायेत्यथः । 
लोकाः पुत्रोत्पादनादि यंदि न 
कुएं! केचन । एवं पुत्रोत्पाद- 
नादिकमाविच्छेदेनेर सन्तताः 
` ग्रबन्धरूपेण वतन्ते हि यादिमे 
लोकार्तसात्तदविच्छेदाय तत्क- 
तव्यं न मोक्षायेत्यर्थः । तदस्य 
संसारिणः ङुमाररूपेण मातुरुद- 
रायन्रिगंमन॑ तद्रेतोरूपापेक्षया 
द्वितीयं जन्म द्वितीयावस्थाभि- 
व्यक्ति; ॥ ३॥ 


विच्छिदेरन्हीमे 
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जातकर्म आदिसे संस्कार करता है 
सो मानो अपना ही संस्कार करता 
है; क्योंकि पिताका आत्मा ही पुत्र- 
खूपसे उत्पन्न होता है । यही बात 
“पतिर्जाया प्रविशति’ इत्यादि 
वाक्योंमें कही है । 

पिता अपनेको पुत्ररूपसे उत्पन्न 
करके क्यों संस्कार करता है ! 
इसपर कहते हैं-इन छोकोंके विस्तार 
अर्थात्‌ अविच्छेदके लिये । यदि कोई 
पुत्रोपादनादि न करें तो ये लोक 
विच्छिन्न हो जायँ । इस प्रकार, 
क्योंकि पुत्रोत्पादनादि कर्मोका 


विच्छेद न होनेके कारण ही ये. 


छोक वृद्धिको प्रात होकर प्रदाइरूप- 
से वर्तमान शहृते हैं. इसळ्यि उनके 
अविच्छेदके लिये उस [ पुत्रो- 
तपादनादि ] को करना चाहिये; 
मोक्षके लिये नहीं--यह इसका 
अभिप्राय है । इस प्रकार कुमार- 
रूपसे जो माताके उदरसे बाहर 
निकलना है वही इस संसारी 
जीतका, रेतोरूप जन्मकी अपेक्षा, 
दूसरा जन्म यानी. इसकी द्वितीय 
अत्रस्थाकी अभिव्यक्ति है ॥ ३ ॥ 


ER Ree 
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पुरुषका तीसरा जन्म 

सोऽस्यायमात्मा पुण्येभ्यः प्रतिधीयते । अथास्या- 

यमितर आत्मा कृतकृत्यो वयोगतः भेति। स इतः 


प्रयन्नेब पुनजोयते तदस्य तृतीयं जन्म ॥ ४॥ 
इस (पिता ) का यद्द [ पुत्ररूप ] आत्मा पुण्यकर्मेकि अनुष्ठानके 
लिये [ घरमै पिताके स्थानपर ] प्रतिनिविरूपसे स्थापित किया जाता 
है | तदनन्तर इसका यह अन्य ( पितृरूप ) आत्मा वृद्धावस्थामे पहुँचकर 
कृतकृत्य होकर यहाँसे कूच कर जाता है । यहाँसे कूच करनेके अनन्तर 
ही वह [ कर्मफलमोगके लिये ] पुनः जन्म लेता है | यह्दी इसका तीसरा 
जन्म है ॥ 9 ॥ 
अस्य पितुः सोऽयं पुत्रात्मा | इस पिताका वह द पुत्ररूप 
पुण्येम्यः शाखोक्तेम्यः केभ्यः | आत्मा पुण्य यानी शाख्नोक्त कर्मोके 
मु ७ | निमित्त अर्थात्‌ कार्यसम्पादनके 
करमनिष्पादनाथ भ्रतिधीयते पितुः लिये पिताके स्थानपर प्रतिनिधि 
स्थाने पित्रा यत्कतेग्य तत्कर- | स्थापित किया जाता है। अर्थात्‌ 
णाय प्रतिनिधीयत इत्यर्थ! | | पिताको जो कुछ करना चाहिये 
तथा च संग्रचिविद्यायां बाज- | उसे करनेके लिये यह प्रतिनिधि 
सनेयके पित्र[लुशिष्टः--“अहं होता है । यही बात बृहृदारण्यको- 
ह क | पनिषदूर्मे सम्प्रत्तिविद्याके% प्रकरणमें 
रां यज्ञः" (बु० उ० १ | ५। | पितासे शिक्षा पाकर पुत्र कहता 
१७) इत्यादि प्रतिपद्यत इति । | है-मैं ब्रह्म हूँ, में यज्ञ हूँ? इत्यादि । 
अथानन्तरं पुत्रे निवेश्यात्म- | तदनन्तर पुत्रपर अपना भार 


श _ | छोड़कर इस पुत्रका यह पितारूप 
तरोऽयं यः 
नो भारमख पुत्रस्वेतरो दूसरा आत्मा कृतकृत्य यानी कतंब्य- 


पित्रांत्मा कृतकृत्यः कतेव्या- | रूप ऋणत्रयसे मुक्त होकर अर्थात 

इणत्रयाद्विमुक्त; कृतकतव्य अपना कतव्य सम्पादन करके वयोगत 

वि डिल गि WDD 
# जिसमें पुत्रको अपने कर्तव्य सौपनेकी बात कही गयी है । 


~ 
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इत्यर्थः, वयोगतो गतवया 
जीण सन्प्रैति प्रियते । स इतो- 
ऽस्मातप्रयन्नेव शरीरं परित्यजन्नेव 


तृणजलकावद्‌ देहान्तरमुपाद- 
दानः कमेचित॑ पुनजोयते । 


` तदस्य सृत्वा प्रतिपत्तव्यं यत्तत्तु- 
_ तोयं जम्म । 

ननु संसरतः पिततः सकाशा- 
्रेतोरूपेण प्रथमं जन्म । तस्यैव 
कुमाररूपेण मातुहितीयं जन्मो- 
क्तम्‌ । तस्यैव तृतीये जन्मनि 
वक्तव्ये प्रेतस्य पितुयंजन्म तत्त- 
तीयमिति कथपुच्यते ! 

नेष दोषः; पितापुत्रयोरे- 
कात्म्यस्य विवक्षितत्वात्‌ । 
सोऽपि पुत्र; स्वपुत्रे भारं निधा- 
येतः प्रयन्नेव पुनर्जायते यथा 
पिता । तदन्यत्रोक्तमितरत्राप्य- 


क्तमेव भवतीति मन्यते श्रुतिः; 
. पितापृत्रयोरेकात्मत्वात्‌ ॥ ४॥ 


[ अध्याय २ 
होकर-अवस्था समास हो जानेपर 
अर्थात्‌ वृद्ध होनेपर प्रेत-मृत्युको प्राप्त 
हो जाता है | वह यहाँसे जाते समय 
अर्थात्‌ शरीरको त्यागता हुआ ही 
तिनकेकी जोक आदिके समान 
कर्मोपलब्ध अन्य देहको प्राप्त करके 
पुनः उत्पन्न होता है । वह, जो इसे 
मरनेपर प्राप्त हुआ करता है, इसका 
तीसरा जन्म है । 

झङ्का-संसारी जीवका पितासे 
वीर्यूपसे पहला जन्म बतलाया; 
उसीका कुमाररूपसे मातासे दूसरा 
जन्म कहा । अत्र उसीका तीसरा 

न्म बतलाते समय उसके मृत 

पिताका जो जन्म होता है वही 
इसका तीसरा जन्म है-ऐसा क्यों 
कहा गया ? 

समाधान-पिता और पुत्रकी 
एकात्मता बतलानी इष्ट होनेके 
कारण ऐसा कहनेमें कोई दोष नहीं 
है । वह पुत्र भी अपने पिताके 
समान अपने पुत्रपर भार छोड़कर 


यहाँसे कूच करनेपर फिर उत्पन्न 


होता ही है। यह बात एकके 
प्रति कही जानेपर दूसरेके लिये 
भी कह ही दी गयी है-ऐसा श्रुति 
मानती है; क्योंकि पिता और पुत्र 
एकरूप ही हैं ॥ 9 ॥ 
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एवं संसरज्ञवस्थाभिव्यक्ति- । इस प्रकार संसरण करता [ अर्थात्‌ 


संसारमें उत्पन्न होता ] हुआ और 
रयेण जन्समरणप्रबन्थारूढ: सर्वो | अवस्थाकी तीन अभिष्यक्तियोके 


लोकः संसारसझशुद्रे निपतितः क्रमसे जन्म- मरणरूप परम्परापर 
आरूढ़ हुआ सम्पूर्ण छोक संसार- 


कथंचिद्यदा श्रुत्युक्तमास्मानं समुद्रमे पड़ा-पड़ा जिस समय किसी 
प्रकार जिस-किसी अवस्थामे भी अपने 
श्रुतिप्रतिपादित आत्माको जान लेता 
वस्थार्या तदैव युक्तसर्वसंसार- | दै उसी समय वह. सम्पूर्ण संसार 
बन्धनोंसे सुक्त होकर कृतकृत्य हो 
बन्धन; कुतळुत्यो भवतीति | जाता है--- 
तदुक्तमषिणा-गभें बु सन्नन्वेषामवेदमहं 
देवानां जनिमानि विश्वा । शतं मा पुर आथसीरपक्षन्नधः 
श्येनो जवसा निरदीयमिति । गर्भ एवैतच्छयानो 
बामदेव एवसुवाच ॥ ५ ॥ | 
यही बात ऋषि (मन्त्र) ने भी कही है--'मैने गर्भमें रहते हुए ही इन 
देबताओंके संम्पूर्ण जन्मोंको जान लिया है । [ तत्त्वज्ञान होनेसे पूर्व ] 
मुझे सैकड़ों लोइमय ( लोहेके समान सुदृढ ) शरीरोंने अवरुद्ध किया 
हुआ था । अब [ तक्तज्ञानके प्रभावसे ] में शयेन पक्षीके समान [ उनका 
छेदन करके ] बाहर निकल आया हुँ”-वामदेवने गर्भमें शयन करते 
समय दी ऐसा कहा था ॥ ५॥ | 
एतद्वस्तु तदषिणा मन्त्रेणा-| यद्दी बात ऋषि यानी मन्त्रने 
प्युक्तमित्याह-- _ भी कही है, सो बतलते हैं--- 
गर्भ नु मातुर्गमाशय एव| गर्मे चुः-आताके गर्मेमे 
सन्‌ । न्विति वितर्के । अनेक- | रइते इए द्वीपो “तु' शब्द 


विजानाति यस्याँ कस्याँचिद- 
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[ अध्याय २ 
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जन्मान्तरभावनापरिपाकवशादेषां 
देवानां वागग्न्यादीनां जनिमानि 
जन्मानि विश्वा विशवानि सवो- 
ण्यन्ववेदमहमहो अनुबुद्वान- 
स्मीत्यर्थः शतमनेका बहयो मा 
मां पुर आयसीः आयस्यो लोह- 
मय्य इवाभेद्यानि शरीराणीत्य- 
भिप्रायः, अर्षत्रक्षितवत्यः 
संसारपाशनिर्गमनादधः । अथ 
स्येन इव जालं भिर्वा जवसा 
आत्मज्ञानकृतसामर्थ्यन निरदीयं 
निगंतोऽखि । अहो गर्भ एव 
शयानो वामदेव ऋषिरेबसुवा- 
चेतत्‌ ॥ ५॥ 


वितर्कका बोध कराता है-अनेक 
जन्मान्तरोंकी भावनाके परिपाकवश 
मैंने इन वाक्‌ एवं अग्नि आदि देवताओं - 
के सम्पूर्ण जन्मोंका अनुभव-बोघ 
प्राप्त किया है | मुझे संसारबन्धनसे 
मुक्त होनेसे पूवे आयसी अर्थात्‌ 
लोहमयीके समान सेकड़ों-अनेकों 
अभेद्य पुरियों-शरीरोंने सुरक्षित (अव- 
रुद्ध) किया हुआ था । अब जालको 
काटकर वेगसे उड़ जानेवाले इयेन 
(बाज पक्षी ) के समान मैं आत्मज्ञान- 
जनित सामर्थ्यके द्वारा उससे बाहर 
निकल आया हूँ--अहो ! वामदेव 
ऋषिने गर्भमै शयन करते इए ही 
ऐसा कहा था ॥ ५॥ 





वामदेवकी गाति 
स एवं विद्वानस्माच्छरीरमेदादृध्वं उत्कम्यामुष्मि- 
न्त्स्वगें लोके सवोन्कामानाप्त्वामृतः समभवत्समुभवत्‌॥६॥ 
वह [ वामदेव ऋषि ] ऐसा ज्ञान प्राप्तकर इस शरीरका नाश 


होनेके अनन्तर उत्त्रमणकर इन्द्रियोंके अविषयभूत खरग ° ( खप्रकाश ) 
लोकमें सम्पूर्ण भोगोंको प्राप्तकर अमर हो गया, [ अमर ] हो गया ॥ ६ ॥ 


सं वामदेव ऋषियेथोक्तमा- 
त्मानमेव बिद्वानसाच्छरीरमेदा- 
च्छरीरस्याविद्यापरिकल्पितस्य 
आयसवदनिर्भवय जननमरणा- 
धनेकानथंशताविश्शरी रप्रबन्धन- 


वह वामदेव ऋषि पूर्वोक्त आत्मा- 


को इस प्रकार जानकर इस शरीरका 
नाश होनेके अनन्तर अर्थात्‌ 
लोहमयके समान दुर्भेध और जन्म- 
मरणादि अनेक प्रकारके सेकड़ों 
अनथाँसे समन्वित इस अविद्यापरि- 
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स्य॒ परसात्मज्ञचानामतोएयोगज- 


नितवीर्यकृतमेदाव्छरीरोत्पत्ति- 


चीजाविद्यादिनिमित्तोपभदंहेतोः 
शरीरविनाशादिस्यर्थः । ऊध्वे 
परसात्सभूतः सञ्नधोसावात्सं- 
सारादुत्कल्य श्ञानावद्योतिता- 
मलसवोत्मभावमापक्तः सनप्रु- 
ब्मिन्यथोक्तेऽजरेऽमरेऽमृतेऽभये 
सबेज्ञेऽपूर्वे ऽनपरेऽनम्तरेऽबाह्ये प्र- 
ज्ञानासृतेकरसे ग्रदीपवन्निवोण- 
सत्यगमत्खर्ग लोके खसिना- 
त्मनि स्वे स्वरूपेऽसृतः समभवत्‌ । 
आत्मज्ञानेन पूवेमाप्तकामतया 
जीवनेव सर्वान्कामानाप्त्वेत्यथ; । 
द्विवचनं सफल सोदाहरण- 
सयात्मज्ञानस्य परिसमासिप्रदश- 
नाथम्‌ ॥ ६ ॥ 


कल्पित शरीरपरम्पराका परमात्म- 
ज्ञानरूप अमृतके उपयोग ( आस्वाद ) 
से प्राप्त हुई शक्तिद्वारा मेद होनेपर 
यानी शरीरोत्पत्तिके बीजभूत अविद्या 
आदि निमित्तकी निवृत्तिसे होनेवाले 
देहपातके अनन्तर ऊध्वे अर्थात्‌ 
परमात्ममावको प्राप्त हो अधोभाव 
यानी संसारसे ऊपर उठ तक्तज्ञानसे 
उद्भासित निर्मळ सर्वात्ममावको प्राप्त 
हो उस (इन्दरियांसे अगोचर ) पूर्वोक्त 
अजर, अमर, अमृत, अमय, सर्वज्ञ, 
अपूर्वे, अनन्य, अनन्तर, अबाह्य और 
एकमात्र प्रज्ञानामृतस्वरूप स्वगैलोकमें 
दीपककी भाँति शान्त हो गया; 
अर्थात्‌ अपने आत्मा-सस्वरूपमें 
स्थित होकर अमृत हो गया। भाव यह 
है कि आत्मज्ञानद्वारा पद्दलेद्दीसे पूर्ण- 
काम होनेके कारण अर्थात्‌ जीवित 
अवस्थामें ही सम्पूर्ण कामनाएँ प्राप्तकर 
[ वह अमरत्वको ग्राप्त हो गया ] । फळ 
और उदाहरणके सहित आत्मज्ञानकी 
सम्यक्‌ समाप्तिं सूचित करनेके लिये 
यहाँ [ समभवत्‌ समभवत्‌-ऐसी ] 
द्विरुक्ति की गयी है ॥ ६॥ 





इति 


श्रीमत्परमहंसपरिव्राजकाचार्यगोविम्दभगबतपूञ्यपाद्‌रिष्य- 


श्रीमच्छङ्करमगवतः कृतावेतरेयोपनिषद्भाष्ये द्वितीयेऽध्याये 
प्रथमः खण्डः समाप्तः । 
TFA 
उपनिषत्क्रमेण द्वितीयः, आरण्यकक्रमेण 
पञ्चमोऽध्यायः समाप्तः । 
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हालीच कषध्यांथ 


कथामा कच्छ 


आत्मसम्बन्धी प्रश्‍न 


ब्रह्मविद्यासाधनकृतसबो त्म- 

भावफलावाधि वामदेवाद्याचाये- 
परम्परया थरुत्यावद्योत्यमानां जह्म- 
वित्परिषद्यत्यन्तप्रसिद्धायुपलभ- 
माना मुमुक्षवो ब्राह्मणा अधुनातना 
त्रह्जिज्ञासवोऽनित्यात्साष्यसा- 
धनलक्षणात्संसारादाजीवभावाद्‌ 
व्याविबृत्सवो विचारयन्तो- 
ऽन्योन्यं एच्छन्ति कोऽयमात्मेति ? 
कथम्‌ -- 





्रुतिद्वारा वामदेव आदि 
आचायोंकी परम्परासे प्रकाशित 
तथा ब्रह्मवेत्ताआंकी सभामे अत्यन्त 
प्रसिद्ध, ब्रह्मविद्यालप साधनके 
किये हुए सर्वात्ममावरूप फलकी 
प्रातिको उपलब्ध करनेवाले आधुनिक 
मुमुक्ष और ब्रहमजिज्ञा्ु ब्राह्मणछोग 
जीवभावपर्यन्त साध्य-साधनरूप 
अनित्य संसारसे निवृत्त होनेकी 
इच्छासे परस्पर विचार करते हुए 


पूछते हैं-यह आत्मा कौन है! | 


किस प्रकार [पूछते हैं? सो बतलाया 
जाता है ]-- श्‍ 


कोऽयमात्मेति वयमुपास्महे । कतरः स आत्मा, 


येन वा पश्यति येन वा श्रृणोति येन वा गन्धानाजिघ्रति 
येन वा वाचं व्याकरोति येन वा स्वादु चास्वादु च 
विजानाति ॥ १॥ ` | 
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` इम जिसकी उपासना करते हैं वह यह आत्मा कोन है £ जिससे 
[ प्राणी ] देखता है, जिससे सुनता है, जिससे गन्धोंको सूँघता है, 
जिससे वाणीका विश्लेषण करता है और जिससे स्वादु-अस्वादुका शान 
प्रात करता है वह [श्रुतिकथित दो आत्माओंमेंसे ] कौन-सा आत्मा 


है! ॥ १॥ 
यसारमानमयमात्सेति साक्षा- 
' इयप्ुपास्महे कः स आत्मेति थं 
चारमानमयमात्मेति साक्षादृपा- 
सीव वामदेवोऽसृतः समभवत्त- 


मेव बयमप्युपास्महे को छु खल 
स आत्मेति । 

एवं जिन्ञासापू्वमन्योन्यं  ए- 
र 
संस्कारजनिता स्म्रतिरजायत । 
` धतं प्रपदाभ्यां प्रापद्यत ब्रह्मं 
पुरुषस्‌’ 'स एतमेन सीमानं 
विदायैंतया द्वारा प्रापद्यत’ 
एतमेव पुरुषस्‌ । अत्र दे जह्मणी 
इतरेतरप्रातिकूल्येन प्रतिपन्ने 
इति । ते चाख पिण्डस्यात्मभूते। 
तयोरन्यतर आत्मोपास्यो भविः 


हम जिस आत्माकी “यह आत्मा 
हे? इस प्रकार साक्षात्‌ उपासना 
करते हैं वह आत्मा कौन है ? तथा: 
जिस आत्माकी 'यह आत्मा है? इस ` 
प्रकार साक्षात्‌ उपासना करनेवाला 
वामदेव अमर हो गया था उसी 
आत्माकी हम उपासना कंरते हैं । 
किन्तु वस्तुतः वह आत्मा है कौन-सा ! 


इस प्रकार जिज्ञासापूवैक एक 
दूसरेसे प्रश्न करते इए उन्हें आत्म- 
सम्बन्धी बिशेष विवरणसे युक्त . 
पूर्वोक्त श्रुतिके संस्कारसे यह स्मृति 
पैदा इई-“इस पुरुषमें ब्रह्म पादाग्र- 
भागद्वारा प्रविष्ट हुआ? तथा इसी 
पुरुषमें 'वह इस सीमाको ही 
विदीर्णकर इसके द्वारा प्राप्त हुआ ।! 
इस प्रकार यहाँ एक-दूसरेसे प्रतिकूल 
दो ब्रह्म ज्ञात होते हैं और वे 
इस पिण्डके आत्मखरूप हैं । इनमेंसे 
कोई एक ही आत्मा. उपासनीय हो 
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तुमहेति । योऽत्रोपास्ः कः स 
आत्मेति विशेषनिर्धारणाथं पुन- 
रन्योन्यं पप्रच्छुर्विचारयन्त; । 

पुनस्तेषां विचारयतां विशेष- 
विचारणास्पदविषया मतिरभूत्‌ । 
कथम्‌ ? हे वस्तुनी अस्मिन्‌ पिण्ड 
उपलम्येते । अनेकभेदभिन्नेन 


करणेन ` येनोपलमते । यश्रैक 


उपलभते । करणान्तरोपलब्ध- 


विषयस्मृतिप्रतिसन्थानात्‌ । तत्र 


न तावद्येनोपलमते स आत्मा 


भवितुमहति । | 

केन पुनरुपलमत इत्युच्यते 
येन वा चक्षुभूतेन रूपं पञ्यति । 
येन बा श्रुणोति श्रोत्रभूतेन शब्दम्‌, 
येन वा प्राणमूतेन गन्धानाजि- 
प्रति, येन वा वाकरणभूतेन वाचं 
नामात्मिकां व्याकरोति गोरश्च 
इत्येवमाद्यां साध्वसाध्विति च, 


[ अध्याय ३ 


सकता है । इनमें जो उपासनीय 
है वह आत्मा कोन-सा है? इस 
विशेष बातको निश्चय करनेके लिये 
उन्होंने आपसमें विचार करते हुए 
एक-दूसरेसे फिर पूछा । 


फिर आपसमें विचार करनेवाले 
उन सुमुक्षुओंको अपने विचारणीय 
विशेष विषयके सम्बन्धमें यह बुद्धि 
पेदा हुई । किस प्रकार पेदा इई ! 
[सो बतडाते हैँ-] इस पिण्डमें 
दो वस्तुएँ उपलब्ध होती हैं-एक तो 
जिस चक्षु आदि अनेक प्रकारके 
मेदोसे विभिन्न साधन ( इन्द्रियग्राम ) 
द्वारा [ पुरुष विषयांको | उपलब्ध 
करता है और दूसरा जो उपलब्ध 
किया करता है; क्योंकि वह भिन्न- 
भिन्न इन्द्रियोंद्वारा उपलब्ध हुए 
विषयोंकी स्मृतिका अनुसन्धान 
करता है। उनमेंसे जिसके द्वारा पुरुष 
उपलब्ध करता है वह तो आत्मा 
हो नहीं सकता । 


तो फिर वह किसके द्वारा उपलब्ध 


करता है, सो बतलाया जाता है-- | 


नेत्रके साथ एकीभूत हुए जिस 
श्रोत्रभावापन्नके द्वारा वह शब्द श्रवण 
करता है, जिस प्राणेन्द्रियमूतसे वह 
गन्धोंको सूँघता है, जिस वागिन्द्रिय- 
भूतसे वह गो-अश्व इत्यादि नामात्मिका 
तथा साघु-असाधु वाणीका विश्लेषण 


Soo 
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येन वा जिह्वाभूतेन खादु चास्वादु | करता है और जिस रसनेन्द्रियभूतसे 
च विजानातीति ॥ १ वह स्वादु-अस्वादु पदार्थोको जानता 
है ॥ १ ॥ 
क टस 


प्रज्ञानसंज्चक मनके अनेक नाम 


किं पुनस्तदेवेकसनेकधा भिन्नं| पहले जो एक ही अनेक प्रकार- 
>, से विभिन्न करण बतलाया है वह 
छूरणस्‌ १ इर संच्यत-.- ते हैं 
030 अर कौन हे ? इसपर कहते हे -- 





यदेतडुद्यं मनश्रेतत्‌ । संज्ञानमाज्ञानं विज्ञानं 
प्रज्ञानं मेधा इष्टितिमेतिर्मनीषा जूतिः स्मृतिः संकल्पः 
कठुरसुः कामो वश इति सकोण्येवैतानि प्रज्ञानस्य 
नामधेयानि अवन्ति ॥ २॥ 
यह जो हृदय है वही मन मी है | संज्ञान ( चेतनता ), आज्ञान 
( प्रभुता ), विज्ञान, प्रज्ञान, मेधा, दृष्टि, धृति, मति, मनीषा, जूति 
( रोगादिजनित दुःख ), स्मृति, सङ्कल्प, क्रतु, असु (प्राण), 
और वश ( मनोज्ञ वस्तुओंके स्पर्शादिकी कामना )--ये. सभी प्रज्ञानके. 
नाम हैं || २ ॥ 
यदुक्तं पुरस्तात्प्रजानां रेतो | पहले जो कहा है कि प्रजाओं- 


i का रेतस्‌ ( सारभूत ) हृदय है, 
हृदय हृदय रेतो मनो मनसा हृदयका सारभूत मन है, मनसे जल 
सृष्टा आपश्र वरुणश्च हृदयान्मनो | और वरुणकी सृष्टि इई; हृदयसे मन 
मनसथन्द्रमा । तदेवैतद्धृदयं | इज और मनसे चन्द्रमा । वह यह 

र हृदय ही मन भी है। वह एक ही 
मनश्च, एकमेव तदनेकथा । | अनेक रूप हो रहा है । इस एक 


एतेनान्तभ्छरणेनेकेन चक्ुभूतेन । अन्तःकरणसे ही नेशरूपसे रूपको 
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रूपं पञ्यति श्रोत्रभूतेन शृणोति | देखता है, श्रोत्ररूपसे श्रवण करता है, 
घ्रणभ्रृतेन जिघ्रति वाग्भूतेन | श्रणरूपसे सूँघता है, वागिन्द्रिय- 
वदति जिह्वाभूतेन रसयति रूपसे बोलता है, जिहारूपसे चखता 
स्वेनेव विकल्पनारूपेण ङ 
विकल्पयति हृदयरुम्रेणाध्यव- 
स्यति । तस्मात्सर्वकरणविषय- 
व्यापारकमेकमिदं करणं सर्वोप- 
लब्ध्यर्थगुपलब्धु; | 

तथा च कोषीतकीनां “ग्रज्न- | 
या वाचं समारुह्य वाचा सर्वाणि 
नामान्याझोति । प्रज्ञया चक्षुः 
समारुह्य चक्षुषा सर्वाणि रूपा- 
 ्याम्नोति” ( ३। ६.) इत्यादि । 
` ` :वाजसनेयके - च--“मनसा 
झेव पस्यति मनसा शृणोति 
हृदयेन हि रूपाणि जानाति’ 
( ब्‌० उ. १ | ५। ३) 
इत्यादि । तसादृहृद यमनोवाच्य- 
स्य सवोपलब्धिकरत्वं प्रसिद्धम्‌ । 
तदात्मकश्च प्राणे “यो वे 
ग्राणः सा प्रज्ञा या चे प्रज्ञा स 
प्राणः” ( कोषी० ३। ३ ) इति 
हि राह्मणम्‌ | | 













सङ्कल्प करता है और हृदयरूपसे 
निश्चय करता है | अतः उपळव्धा- 
की समस्त उपळब्धियोंके छिये 
इन्द्रियसम्बन्धी सारे व्यापारोंको 
करनेवाला यही एक साधन है | 


इसी प्रकार कौषीतकी उपनिषद्‌- 
मं भी कहा है-“ग्रज्ञाद्वारा वाणी- 
पर आरूढ होकर वाणीसे सम्पूण 
नामोंको प्राप्त ( ग्रहण ) करता है, 
प्रज्ञाद्वारा चक्षु इन्द्रिपर आरूढ 
होकर चक्षुसे सारे रुपाको 
ग्राप्त करता है” इत्यादि । . तथा 
ब्ृहदारण्यकमें कहा है-“मनसे ही 
देखता है, मनसे ही सुनता है, 
हृदयसे ही रूपोंका ज्ञान प्राप्त करता 
है?” इत्यादि। अतः हृदय और मनः- 
शब्दत्राच्य अन्तःकरणका ही सब 
प्रकारकी  उपलब्धिमे साधनत्व 
-परसिद्ध है | प्राण भी तद्रूप ही है । 
“जो प्राण है वही प्रज्ञा है और 
जो प्रज्ञा है वही प्राण है? ऐसा 
बराह्मणवाक््य है | 


है, स्वयं सङ्कल्प-व्रिकल्परूप मनसे . 











_ लब्ध्यथा या अन्तःकरणवृत्तयो 


खण्ड १ | शाङ्करमाष्याथे od 
करणसंहतिरूपश्च प्राण इत्य | प्राण इन्द्रियोंका संघातरूप 
है? यह बात हम प्राणसंवाद 


आदि प्रकरणोंमें कहद चुके है । 
यत्प्या ग्रापद्यत तद्ग्रह्म तदु १ अत जिसने चरणांकी ओरसे प्रवरा 


पलब्धुरुपलब्थिकरणत्वेन गुण- | किया था वह ब्रह्म उपल्ब्धाकी 
उपलब्धिका साधन होनेके कारण 
भूतत्वान्नेष तइस्तु ब्रह्मोपास्या- 

गौण होनेसे मुख्य ब्रह्म अर्थात्‌ 
तमा भबितुमहति । पारिशोष्या- | उपास्य आत्मा नहीं हो सकता | 


द्यस्योपलवधुरुपलब्ध्यर्था एतस्य | अतः पारिशेष्यनियमानुसार# जिस 
_ उपलब्धाकी उपलब्धिके लिये इस 
हदयस्य सनारूपस्य करणस्य हृदय एवं मनोरूप अन्तःकरणकी 
बृततयो वक्ष्यमाणाः | स उपछ- | आगे बतलायी जानेवाली वृत्तियाँ 


ब्धोपास्य आत्या नोड्याकं भवि- | होती है वह उपलब्धा ही हमारा 
उपासनीय आत्मा. है-ऐसा उन्होंने 
तुमहेतीति निश्चयं कृतवन्तः । | निश्चय किया । 


. -तदन्त;करणोपाधिखखोप- | उस अन्तःकरणरूप उपाधिमें 
८ - स्थित प्रज्ञानरूप उपलब्धा ब्रह्मकी 

लब्धुः प्रज्ञारूपस्य ब्रह्मणं उप- 

३ उपलब्धिके लिये जो बाह्य और 

आन्तरिक बिषयांसे सम्बन्ध रखने- 

बाह्यान्तवर्तिविषयविषयास्ता इमा | बाळी अन्तःकरणकी बृत्तियाँ हैं वे ये 


उच्यन्ते । जञानं संज्ञप्तिश्रेतन- | बतलायी जाती है-संज्ञान-संज्प्ति 
अर्थात्‌ चेतनभाव, आज्ञान-आज्ञा 
भावः, आज्ञानमाज्ञपिरीश्वरभावः, करना अर्थात्‌ ईश्वरभाव ( प्रसुता), 


चोचाम प्राणसंवादादो । तसा 


विज्ञानं कलादिपरिज्ञानस्‌ , ज्ञानं | विज्ञान-कलादिका ज्ञान, प्रज्ञान 


$ जहाँ आपाततः अनेकोमेसे किसी एक धर्म या गुणकी सम्भावना प्रतीत 
होनेपर भी ओर सबका प्रतिषेष करके बचे हुए किसी एक ही पदार्थमें उसका 
निर्णय किया जाता दै वहाँ 'पारिशेष्य नियम? माना जाता दै। | 
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प्रज्ञप्ति; ज्ञता, मेधा ग्रन्थधारण- | प्रज्ञत यानी प्रज्ञता ( समयोचित बुद्धि 
सामर्थ्यंस्‌ , ष्टिरिन्द्रियद्ठारा स- | स्फुरित हो जाना-प्रतिभा ), मेघा-- 


वेविषयोपलब्धिः, शतिर्धारण- 
मवसन्नानां शरीरेन्द्रियाणां ययो- 
त्तम्भनं भवति--श्रत्या शरीर- 
युद्रहन्तीति हि वदन्ति, मति- 
मननस्‌, मनीषा तत्र खातस्त्र्यम, 
जूतिश्रेतसो रुजादिदुःखित्व- 
भावः, स्मृतिः स्मरणम्‌ , संकल्पः 
शुकुळुष्णादिभावेन संकल्पनं 
रूपादीनाम्‌, क्रतुरध्यचसायः, 
असुः प्राणनादिजीवनक्रिया- 
निमित्ता वृत्तिः, कामोऽसंनिहि- 
तविष्याकाङक्षा तृष्णा, 
वशः स्रीव्यतिकराद्यमिलाषः, 
इत्येवमाद्या अन्तःकरणब्वत्तयः 
प्रज्ञप्िमात्रस्योपलब्धुरुपलब्ध्य्थ- 
_ त्वाच्छुद्धप्रज्ञानरूपस्य ब्रह्मण 
उपाधिभूतास्तदुपाधिजनितगुण- 
नामधेयानि भवन्ति संज्ञाना- 
दीनि । सर्वाण्येव एतानि प्रज्ञा- 
नस्य नामधेयानि भवन्ति न 
खतः साक्षाद्‌ ! तथा चोळ 


प्रन्थधारणकी शक्ति, दृष्टि इन्द्रियो- 
द्वारा सब विषयोंको उपलब्ध करना, 
शृति-धारण करना, जिससे शिथिल 
हुए शरीर और इन्द्रियोँमै जागृति 
होती है, 'बृतिसे ही शरीरको 
उठाकर वहन करते हैं? ऐसा 
[ पण्डितजन ] कहते भी हैं, मति-- 
मनन करना, मनीषा-मनन करनेकी 
स्वतन्त्रता, जूति-चित्तका रोगादिसे 
दुःखी होना, स्मृति-स्मरण, सङ्कल्प 
-शुङ्क-कृष्णादि भावसे रूपादिका 
सङ्कल्प करना, क्रतु--अध्यबसाय, 
अझु-जीवनकी निमित्तभूत श्वासो- 
च्छ्वासादि क्रिया, काम-अग्राप् 
विषयकी भाकाङ्का यानी तृष्णा और 
वरा-ख्नीसंसर्गादिकी अमिलाषा- 
इत्यादि प्रकारकी अन्त:करणकी 
वृत्तियाँ प्रज्ञप्तिहप उपळन्धाकी उप- 
लब्धिके लिये होनेके कारण विशुद्ध- 
बोधस्वरूप ब्रह्मकी उपाधिभूत हैं । 
अत: उसकी उपाधिजनित गुणवृत्तिसे 
ये संज्ञान आदि उस ब्रह्मके दी नाम 
हैँ । ये समी ग्रज्ञप्तिमात्र प्रधानके नाम 
ही हैं; स्वतः साक्षात्‌ कुछ नहीं हैं 
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“ाणश्नेव प्राणो नाम भवति” | ऐसा ही कहा भी है.-“प्राणन 
( शु० उ० १। ४ । ७) | करनेके कारण ही [ ब्रह्म ] प्राण 
इत्यादि ॥ २॥ | नामवाळा है” इत्यादि | २ ॥ 


N,N 
. ग्रज्ञानकी पर्वरूपता 


एष अहोष इन्द्र एष प्रजापतिरेते सर्वे देवा इमानि 
च पञ्च महाभूतानि पृथिवी वायुराकाश आपो ज्योतींषी 
त्येतानीमानि च क्षुद्रमिश्राणीव बीजानीतराणि चेतराणि 
चाण्डजानि च जारुजानि च स्वेदजानि चोट्विजानि 
चाश्वा शावः पुरुषा हस्तिनो यत्किंचेदं प्राणि जङ्गमं च 
पतत्रि च यच्च स्थावरं सर्वं तताज्ञानेत्रम । प्रज्ञाने 
प्रतिष्ठित प्रज्ञानेत्रो लोकः प्रज्ञा प्रतिष्ठा परज्ञानं ब्रह्म ॥३॥ 


यह ( प्रज्ञानरूप आत्मा ) ही ब्रह्म है, यही इन्द्र है, यही . प्रजापति 
है, यही ये [ अग्नि आदि ] सारे देव तथा प्रथिवी, वायु, आकाश, जळ 
और तेज-ये पाँच भूत हैं, यही क्षुद्र जीवोंके सहित उनके बीज 
( कारण ) और अन्य अण्डज, जरायुज, स्वेदज, उद्भिज, अश्च, गो, 
मनुष्य एवं हाथी है तथा [ इनके अतिरिक्त ] जो कुछ भी यह जङ्गम 
( पेरसे चळनेवाले ), पतत्रि ( आकाशमें उड्नेवाले ) और स्थावर ( वृक्ष- 
पवेत आदि ) रूप प्राणिवर्ग है वह सब प्रज्ञानेत्र और प्रज्ञान ( निरुपा- 
धिक चेतन्य ) में ही स्थित है । लोक प्रज्ञानेत्र ( प्रज्ञा-चेतन्य ही जिसका 
नेत्र व्यवहारका कारण है ऐसा ) है, प्रज्ञा ही उसका ल्यस्थान है, 


अतः प्रज्ञान ही ब्रह्म है || ३ ॥ 
ऐ० उ० १३-- 
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स॒ एष प्रज्ञानरूप आत्मा 


ब्रह्मापरं सर्वेशरीरथः प्राणः 


प्रज्ञात्मा । अन्तःकरणोपाधिष्वनु- 


प्रविष्टो जलमेदगतस्रयेप्रतिविम्ब- 
वद्धिरण्यगर्भ; ग्राणः अज्ञाता । 
एष एव इन्द्रो गुणादेवराजो वा । 
एष प्रजापतिर्य प्रथमजः शरीरी। 
यतो ग्रुखादिनिर्भेदद्ारेणाग्न्या- 
दयो लोकपाला जाता; स प्रजा- 
पतिरेष एव । येऽप्येतेऽग्न्यादयः 
सर्वे देवा एष एव । 

इमानि च सवशरीरोपादान- 
भूतानि पश्च पृथिव्यादीनि महा- 
भूतान्यन्नान्नादत्वलक्षणान्येतानि, 
किंचेमानि च क्षुद्रमिश्राणि क्षुद्रे- 
रस्पर्केमिंश्राणि, इवशब्दोऽन- 
थकः, सर्पादीनि बीजानि कार- 
णानीतराणि चेतराणि च द्वैरा- 
स्थेन निर्दिश्यमानानि । 


वह यह प्रज्ञानरूप आत्मा ही 
अपरन्रझ है, अर्थात्‌ सम्पूर्ण शरीरोंमें 
स्थित प्राण-प्रज्ञात्मा है । विभिन्न 
जळपात्रोमें पड़े हुए प्रतिविम्बके 
समान यही अन्तःकरणरूप 
उपावियोंमें अनुप्रविष्ट हिरण्यगर्भ-- 
प्राण यानी म्ज्ञात्मा है। यही 
[ 'इदमदर्शम्‌” इस श्रुतिमें बतळायें 
हुए ] गुणके कारण इन्द्र अथवा 
देवराज है । यही प्रजापति है, जो 
सबसे पहले उत्पन्न हुआ देहधारी 
है । जिससे सुखादिनिभेंदके द्वारा 
अग्नि आदि लोकपाल उत्पन्न इए हैं 
वह प्रजापति भी यही है | ओर भी 
ये जो अग्नि आदि सम्पूर्ण देवता हैं 
वे भी यही हैं । 

ये जो समस्त शरीरोंके उपादान- 
भूत एवं अन्न और अनादत्वभावको 
प्राप्त हुए प्रथिवी आदि पञ्च भूत हैं, 
क्षुद्र यानी अल्प जीवोंके सहित 
जो सर्पादि हैं तथा बीज- 
कारण. और इतर--कार्यवर्ग इस 
प्रकार अढग-अढग दो विमागांसे 
निर्दिष्ट [ समस्त प्राणी हैं वे मी यही 
हैं] । [ 'क्षुद्रमिश्राणीव इस 
पदसमूहमें ] इव? शब्दका प्रयोग 
अनर्थक है । 








+ 
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कानि तानि १ उच्यन्ते 
अण्डजानि पक्ष्पादीनि, जारु- 
जानि जरायुजानि सनुष्या- 
दीनि, स्वेदजादीनि युका- 
दीनि, उद्धिजानि च वृक्षा- 
दोनि, अश्वा गावः पुरुषा 
हस्तिनोऽन्यच्च यत्किचेदं ग्राणि- 
जातस्‌; कि तत्‌ ? जङ्गम यच- 
रति पद्भ्यां गच्छति। यच्च 
पतत्रि आकाशेन पतनशीलस्‌ | 
यश्च स्थावरमचरस्‌ । सवे तदेष 
एव । सवं तदशेषतः अज्ञनेत्रस्‌ । 
ग्रज्नसिः प्रज्ञा तञ्च ्रह्मेव । नीय- 
तेऽनेनेति नेत्रस्‌ । प्रज्ञा नेत्रं यस्य 
तदिदं प्रज्ञानेत्रम्‌ । ज्ञाने त्रहम- 
पयुत्पत्तिस्ितिलयक्ालेषु प्रतिष्ठित 
ग्रज्ञाश्रयमित्यथः । प्रज्ञानेत्रो 
रोकः पूर्ववत्‌ | प्रज्ञाचश्षुर्वा सवे 
एव लोकः प्रज्ञा प्रतिष्ठा सर्वस्य 
जगतः । तसात्प्रज्ञानं ब्रह्म । 

` तदेतत््रत्यस्तमितसर्वोपाधि- 
विशेषं सञ्चिरञ्जन निर्मलं निष्क्रिय 
शान्तमेकमद्दयं “नेति नेति? 


` इति ( ब्रू० उ० ३-। ९। २६ ) 


चे कौन-क्रोन हैं, सो बतळाते 
हैं | अण्डज-पक्षी आदि, जारुज- 
जरायुज-मनुष्यादि, स्वेद्ज-:जूँ 
आदि, उद्धिज-बृक्षादि, तथा अश्व, 
गौ, पुरुष, हाथी एवं अन्य भी ये 
जो कुछ प्राणी हैं--वे कौन-कौन-से : 
जङ्गम-जो पेरोंसे चलते हैं, पक्षी- 
जो आकाइमें उड़नेवाले हैं और 
स्थावर-जो अचल हैं, वे सब यही 
हैं अर्थात्‌ वे सब-के-सब प्रज्ञा- 
नेत्र हूँ | प्रज्ञा प्रज्ञ्तिको कहते 
हैं और वह ब्रह्म ही है तथा जिससे 
नयन किया जाय [ अर्थात्‌ ले जाया 
जाय ] उसे नेत्र” कहते है | इस 
प्रकार प्रज्ञा ही जिसका नेत्र है वह 
प्रज्ञानेत्र कहलातः है। तथा उत्पत्ति, 
स्थिति और प्रळ्यके समय प्रज्ञान 
यानी ब्रह्ममें स्थित रहनेवाले अर्थात्‌ 
प्रज्ञाके आश्रित हैं । इस प्रकार 
पूवेवत्‌ यह छोक प्रज्ञानेत्र है अर्थात्‌ 
सभी लोक प्रज्ञारूप नेत्रवाळा है, 
सम्पूर्ण जगतूका आश्रय प्रज्ञा ही है; 
अतः प्रज्ञान ही ब्रह्म है । 

जो सम्पूर्ण औपाधिक विशेषता- 
से रहित, नित्य, निरञ्जन, निर्मल, 
निष्क्रिय, शान्त, एक और 
अद्वितीय है, जो “नेति नेति? 
इत्यादि [| श्रुतियोद्वारा ] क्रमसे 
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सर्वविशेषापोहसंवेध॑ सवंशब्द- 
ग्रत्ययागोचरस्‌। तदत्यन्तविशुद्ध- 
रज्ञोपाधिसंबन्धेन सर्वज्ञमीश्वरं 
सर्वसाधारणाव्याकृतजगङ्वीजप्र- 
वर्तक - नियन्तृत्वादन्तयीमिसंज्ञं 
भवति । तदेव व्याकृतजगङ्वीज- 
' भूतबुद्धयात्माभिमानलक्षणहिर- 
ण्यगभंसंज्ञ॑ भवति । तदेवान्त- 
रण्डोद्धूत प्रथमशरीरोपाथिम- 

द्विराट्परजापतिसंज्ञ॑ भवति | 
तदुद्धताग्न्याद्युपाधिमद्देवतासंज् 
भवति । तथा विशेषशरीरोपाधि- 
ष्वपि ब्रह्मादिस्तम्बपर्यन्तेषु 
तत्तन्नामरूपलामो ब्रह्मणः । 
` तदेवेकं सर्वोपाधिभेदमिन्नं 
सर्वे! प्राणिभिस्तार्किकेथ सर्व- 
प्रकारेण ज्ञायते विकल्प्यते चा- 
नेकधा । “एतमेके वदन्त्यशि 
मजुमन्ये प्रजापतिम्‌ । इन्द्रमेकेऽपरे 
प्राणमपरे बरहम शाश्वतम्‌” (मचु० 


१२। १२३) इत्याद्या स्म्रृति॥॥२३॥।. 


समस्त विरोषोंका बाध करके जानने: 


योग्य है तथा सब प्रकारके झाब्दिक 
ज्ञानका अतिषय है, अत्यन्त त्रिशुद्ध 
प्रज्ञारूप उपाधिके सम्बन्धसे सर्वेक्ञ 
तथा जगतके सर्वसाधारण और 
अव्यक्त बीजका प्रत्रतेक वह ईश्वर 
ही सबका नियन्ता होनेके कारण 
अन्तर्यामी? नामवाळा है; वही 
व्याकृत जगतका वीजभूत विश्ञाना- 
त्माका अभिमानी 'हिरण्यगमे? 
नामवाळा है तथा वही ब्रह्माण्डके 
भीतर सबसे पहले उत्पन्न हुए 
शरीररूप उपाधिवाळा 'बिराटू ग्रजा- 
पति? संज्ञावाला है । वही उससे 
उत्पन्न हुए अग्नि आदिकी उपाधि- 
से “देवता? संज्ञावाला है तथा उस 
ब्रह्मको ही ब्रह्मासे लेकर स्तम्बपर्यन्त 
विशेष-विशेष शरीरोंकी उपाधियोंमें 
भी उन-उनके नाम ओर रूप प्राप्त 
हुए हैं । सम्पूर्ण उपाधिमेदसे विभिन्न 
वही एक समस्त प्राणियों और 
तार्किकोद्वारा सब प्रकारसे जाना 
जाता और अनेक प्रकारसे कल्पना 
किया जाता है । [ इस विषयमै ] 
“इसे कोई तो अग्नि बतळाते हैं तथा 
कोई मनु, कोई प्रजापति, कोई इन्द्र, 
कोई प्राण और कोई सनातन ब्रह्म 
कहते हूँ?” इत्यादि स्मृति भी है ॥३॥ 
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शाङ्करभाष्याथे 
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BMF +~ + MO ~ ~ ~ ~ याया यसय जया व्य. 
आत्मेक्यवेचाकी अम्रतत्वप्राति 

स एतेन प्रज्ञेनात्मनास्माछ्कोकादुत्क्रम्यासुष्मिन्स्वर्गे 

लोके सवोन्‌ कामानाप्त्वामृतः समभवत्समभवत्‌ ॥४॥ 


वह ( वामदेव ) इस चेतन्यखरूपसे ही इस लोकसे उत्क्रमण कर 
न्दरियातीत खर्गळोकमें सम्पूर्ण कामनाओंको प्राकर अमर हो गया, 


[ अमर ] हो गया ॥ ४ ॥ 

स वामदेवोऽन्यो वेचं यथोक्तं 
ब्रह्म वेद परजञेनात्परना; येनैव 
प्रज्ञेनात्मना पूर्वे विद्वांसोष्मता 
अधूर्वस्तथायमपि विद्वानेतेनेव 
्र्नेनात्मनासाह्ोकादुरक्रम्य 
इत्यादि व्याख्यातस्‌ । असाह्ो- 
कादुक्रस्याप्नुष्मिन्स्वर्गे लोके 
सर्वान्कामानाप्त्वा अमृतः सम- 
मवत्समभवदित्योमिति ॥४॥ 


इस प्रकार पूर्वोक्त ब्राको 
जाननेवाळा वह वामदेव अथवा 
कोई अन्य पुरुष चेतनात्मस्वरूपसे, 
जिस. चेतनात्मस्वरूपसे . पूर्ववर्ती 
विद्वान्‌ अमरभावको प्राक्त हुए थे 
उसी प्रकार यह विद्वान्‌ भी इस 
चेतनात्मस्वरूपसे ही इस लोकसे 
उत्त्रमण कर-इत्यादि वाक्यकी पहले 
(१।२।१ में) द्वी व्याख्या की 
जा चुकी है । अर्थात्‌ इस छोकसे 
उत्क्रमण कर इन्द्रियातीत खरगळोकमें. 
सम्पूर्ण कामनाएँ पाकर अमर हदो 
गया, [अमर] हो गया-इत्यलम्‌ ॥२॥ 
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इति श्रीमत्परमहंसपरित्राजकाचार्यगोविन्द्मगवत्पूज्यपादरिष्य- 
श्रीमच्छक्कूरमगवतः कृतावेतरेयोपनिषद्वाष्ये तृतीयेऽध्याये 
प्रथमः खण्ड: समाप्तः । 





उपनिषत्क्रमेण तृतीयः, आरण्यकक्रमेण 
षष्ठोऽध्यायः समाए; । 
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शान्तिपाठ “0 


3० वाङ्‌ मे मनसि प्रतिष्टिता मनो मे " 
वाचि प्रतिष्ठितमाविराबीम एधि। वेदस्य म आणीस्थः 
श्रुतं मे मा प्रहासीः । अनेनाधीतेनाहोरात्रान्सन्दधा- 





म्यतं वदिष्यामि । सत्यं वदिष्यामि । तन्मामवतु । 


८ 


तद्वक्तारमबतु । अवतु मामवतु वक्तारमवतु 
वक्तारम्‌ ॥ 


३० शान्तिः.! शान्तिः !! शान्तिः !!! 
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॥ हरिः ॐ तत्सत्‌ ॥ 
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_ निवेदन 


कृष्णयजुर्वेदीय तेत्तिरीयारण्यकके प्रपाठक ७-८ और ९ का नाम 
तेत्तिरीयोपनिषदू है | इनमें सप्तम प्रपाठक, जिसे तैत्तिरीयोपनिषद्की 
शीक्षावछ्ठी कहते हैं, सांहिती उपनिषद्‌ कही जाती है और अष्टम तथा 
नवम प्रपाठक, जो इस उपनिषदूकी त्रहानन्दवल्ठी और भृगुवछ्ठी हैं, 
वारुणी उपनिषद्‌ कहलाती हैं | इनके आगे जो दशम प्रपाठक है उसे 
नारायणोपनिषदू कहते हैं, वह याज्ञिकी उपनिषद्‌ है | इनमें महत्त्वकी 
दष्टिसे वारुणी उपनिषद्‌ प्रधान है; उसमें बिशुद्ध ब्रह्मविद्याका ही निरूपण 
किया गया है । किन्तु उसकी उपलब्धिके लिये चित्तकी एकाग्रता एबं 
गुरुकृपाकी आवश्यकता है । इसके लिये शीक्षावछ्लीमै कई प्रकारकी 
उपासना तथा शिष्य एवं आचार्यसम्बन्धी शिष्टाचारका निरूपण किया 
गया है | अतः औपनिषद सिद्धान्तको हृदयंगम करनेके लिये पहले 
शीक्षावल्ल्युक्त उपासनादिका ही आश्रय लेना चाहिये । इसके आगे 
ब्रह्मानन्दवी तथा भ्रगुवछीमें जिस ब्रह्मविद्याका निरूपण है उसके 
सम्प्रदायम्रवत्तक वरुण हैं; इसलिये वे दोनों बळ्ियाँ वारुणी विद्या अथवा 
वारुणी उपनिषद्‌ कहलाती हैँ । 


इस उपनिषद्पर भगवान्‌ राङ्कराचार्यने जो भाष्य लिखा है वह 
बहुत ही विचारपूर्ण और युक्तियुक्त है । उसके आरम्भमें प्रन्थका 


९६ 805) 


उपोद्घात करते हुए भगवानने यह बतढाया है कि मोक्षरूप परम- 
निःश्रेयसकी प्राप्तिका एकमात्र हेतु ज्ञान ही है। इसके लिये कोई अन्य 
साधन नहीं है। मीमांसकोंके मतमें 'खर्ग' शब्दवाच्य निरतिशय 
प्रीति ( ग्रेय ) ही मोक्ष है और उसकी प्राप्तिका साधन कर्म है । इस 
मतका आचार्यने अनेकों युक्तियोंस खण्डन किया है और खग तथा 
कर्म दोनोंहीकी अनित्यता सिद्ध की है । 


इस प्रकार आरम्म करके फिर इस वल्लीमें बतलायी हुई भिन्न-भिन्न | 


उपासनादिकी संक्षिप्त व्याख्या करते हुए इसके उपसंहारमें भी भगवान्‌ 
माष्यकारने कुछ विशद विचार किया है । एकादश अनुवाकमें शिष्यको 
वेदका स्वाध्याय करानेके अनन्तर आचार्य सत्यमाषण एवं धर्माचरणादिका 
उपदेश करता है तथा समावर्तन संस्कारके ढिये आदेश देते हुए उसे 
गृहस्थोचित कर्मोकी भी शिक्षा देता है | वहाँ यह बतलाया गया है कि 
देवकर्म, पितृकमे तथा अतिथिपूजनमें कभी प्रमाद न होना चाहिये; . दान 
और खाध्यायमें भी कभी भूल न होनी चाहिये, सदाचारकी रक्षाके लिये 
गुरुजनोंके प्रति श्रद्धा रखते हुए उन्हींके आचरणोंका अनुकरण करना 
चाहिये- किन्तु वह अनुकरण केवळ उनके सुक्कतोका हो, दुष्क्ृतोंका 
नहीं । इस प्रकार समस्त बह्लीमें उपासना एवं गृहस्थजनोचित सदाचारका 
ही निरूपण होनेके कारण किसीको यह आशंका न हो जाय कि ये ही 
मोक्षके प्रधान साधन हैं इसलिये आचार्य फिर मोक्षके साक्षात्‌ साधनका 
निर्णय करनेके लिये पाँच विकल्प करते हैं--( १ ) क्या परम श्रेयकी 
प्राप्ति केबल कर्मसे हो .सकती है ! (२) अथवा विद्याकी अपेक्षायुक्त 
कर्मसे (३) किंवा कर्म और ज्ञानके समुच्चयसे (४) या कर्मकी 


अपेक्षावाले ज्ञानसे ( ५ ) अथवा केवल ज्ञानसे? इनमेंसे अन्य सब पक्षको 


सदोष सिद्ध करते हुए आचार्यने यही निश्चय किया है कि केवळ ज्ञान 
ही मोक्षका साक्षात्‌ साधन है । | 


इस प्रकार शीक्षावल्लीमें संहितादिविषयक उपासनाओंका निरूपण 
कर फिर ब्रह्मानन्दवल्लीमें त्रह्मविद्याका वर्णन किया गया है। इसका पढ्ढा 


RE "| 





( ५). 


वाक्य है---“अज्माविदामोति परम्‌? यदि गम्भीरतापूर्वक विचार किया 
जाय तो यह सूत्रभूत वाक्य ही सम्पूण ब्रह्मविद्याका बीज है । ब्रह्म और . 
ब्रह्मवित॒के खरूपका विचार ही तो ब्रह्मविद्या है और ब्रह्मवेत्ताकी परप्राप्ति 
ही उसका फल है; अतः निःसन्देह यह वाक्य फलसहित ब्रह्मविद्याका 
निरूपण करनेवाढा है। आगेका समस्त ग्रन्थ इस सूत्रभूत मन्त्रकी ही 
व्याख्या है | उसमें सबसे पहले “सत्य ज्ञानमनन्तं ब्रहम” इस वाक्यद्वारा 
श्रुति त्रह्मका लक्षण करती है । इससे ब्रह्मके खरूपका निश्चय हो जानेपर 
उसकी उपलब्धिके लिये पञ्चकोशका विवेक करनेके अभिप्रायसे उसने 
पक्षीके रूपकद्वारा पाँचों कोशोंका वर्णन किया है और उन सबके आधार- 
रूपसे सर्वान्तरतम पर्रह्मका “बह्म पुच्छं ग्रतिष्ठा' इस वाक्यद्वारा निर्णय 
किया है । इसके पश्चात्‌ ब्रह्मकी असत्ता माननेवाले पुरुषकी निन्दा करते 
हुए उसका अस्तित्व खीकार करनेवाले पुरुषकी प्रशंसा की है और उसे 
“सत्‌? बतलाया है। फिर ब्रह्मका सार्वात्म्य प्रतिपादन करनेके लिये 
“सोऽकामयत । बहु स्यां प्रजायेय” इत्यादि वाक्यद्वारा उसीको जगतका 
अभिन्ननिमित्तोपादान कारण बतलाया है | 

इस प्रकार सत्संज्ञक त्रह्मसे जगतकी उत्पत्ति-दिखलाकर फिर सप्तम 
` अनुवाकमें असतसे ही सतकी उत्पत्ति बतळायी है । किन्तु यहाँ 'असत! 
का अर्थ अभाव न समझकर अव्याकृत ब्रह्म समझना चाहिये और 'सत्‌"का 
व्याकृत जगत्‌; क्योंकि अत्यन्ताभावसे किसी भावपदार्थकी उत्पत्ति नहीं हो 
सकती और उत्पत्तिसे पूर्व सारे पदार्थ अव्यक्त थे ही। इसलिये 'असत्‌? 
शब्द अव्याकृत ब्रह्मका ही वाचक है । वह ब्रह्म रसखरूप है; उस रसकी . 
प्राप्ति होनेपर यह जीव रसमय- आनन्दमय हो जाता है। उस रसके 
लेशसे ही सारा संसार सजीव देखा जाता है । जिस समय साधनाका 
` परिपाक होनेपर पुरुष इस अदृश्य अशरीर अनिर्वाच्य और अनाश्रय 
परमात्मामें स्थिति लाम करता है उस समय वह सवथा निर्भय हो जाता 
है; और जो उसमें थोड़ा-सा भी अन्तर करता है उसे भय प्राप्त होता है। 


( ६) 
अत: ब्रह्ममें स्थित होना ही जीनकी अभयस्थिति है; क्योंकि वहाँ भेदका 
सर्वथा अभाव है और भय मेदमें ही होता है “द्वितीयाद्वै भयं भवाति? | 


इस प्रकार ब्रह्मनिष्ठकी अभयप्राप्तिका निरूपण कर ब्रह्मके सर्वान्तर्यामित्व 
और सर्वशासकत्वका वर्णन करते हुए ब्रह्मवेत्ताके आनन्दकी सर्त्रेत्कृष्टता 
दिखळायी है | वहाँ मनुष्य, मनुष्यगन्धर्व, देवगन्धर्व, पितृगण, आजानज- 
देव, कर्मदेव, देव, इन्द्र, बृहस्पति, प्रजापति और ब्रह्मा--इन सबके 
आनन्दोंको उत्तरोत्तर शतगुण बतळाते इए यह दिखलाया है कि निष्काम 
ब्रह्मवेत्ताको वे सभी आनन्द प्राप्त हैं क्यों न हो ? सबके अधिष्ठानमूत 
परन्रसे अभिन्न होनेके कारण क्या वह इन सभीका आत्मा नहीं है । 
अतः सर्वूपसे वही तो सारे आनन्दोंका भोक्ता है । भोक्ता ही क्यों, 
सवे-आनन्दस्वलूप भी तो वही है, सारे आनन्द उसीके स्वरूपभूत 
आनन्द्‌-महोदधिके क्षुद्रातिक्षुद्र कण ही तो हैं । 


इसके पश्चात्‌ हृदयपुण्डरीकस्थ पुरुषका आदित्यमण्डळस्थ पुरुषके 
साथ अभेद करते इए यह बतलाया है कि जो इन दोनोंका अभेद जानता 
है वह इस लोक अर्थात्‌ दृष्ट और अदृष्ट विषयसमूहसे निवृत्त होकर इस 
समष्टि अन्नमय, प्राणमय, मनोमय, विज्ञानमय एवं आनन्दमय आत्माको 
प्राप्त हो जाता है । इस प्रकार सारां प्रपञ्च उसका अपना शरीर हो 
जाता है-- उसके लिये अपनेसे भिन्न कुछ भी नहीं रहता | उस निर्भय 
और अनिर्वाच्य .स्वात्मतत्त्वकी जिसे प्राप्ति हो जाती है, उसे न तो किसीका 
भय रहता है और न किसी कृत या अक्कतका अनुताप ही । जब अपनेसे 
भिन्न कुछ है ही नहीं तो भय किसका और क्रिया केसी ? क्रिया तो 
देश, काळ या वस्तुका परिच्छेद होनेपर ही होती है; उस एक, अखण्ड, 
अमर्यादित, अद्वितीय घस्तुमें किसी प्रकारकी क्रियाका प्रवेश केसे हो 
सकता. है : ड 


इस प्रकार ब्रह्मानन्दवछ्ीमें ब्रह्मविद्याका निरूपण कर भगुवल्लीमें 
उसकी प्राप्तिका मुख्य साधन पश्चकोरा-बिवेक दिखळानेके -छिये वरुण 


और भूगुका आख्यान दिया गया है । आत्मतत्तका जिज्ञासु शगु अपने 
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पिता वरुणके पास जाता है और उससे प्रश्न करता है कि जिससे ये 
सब भूत उत्पन्न हुए हैं, जिससे उत्पन्न होकर जीवित रहते हैं और 
अन्तमें जिसमें ये लीन हो जाते हैं उस तत्तका मुझे उपदेश कीजिये | 
इसपर बरुणने अन, प्राण, चक्षु, श्रोत्र, मन और वाणी--ये ब्रह्मोपलब्धिके 
छः मार्ग बतढाकर उसे तप करनेका आदेश किया और कहा कि 
“तपसा बह्म विजिज्ञासस्व | तपो ब्रह्मः---तपसे ब्रह्मको जाननेकी श्च्छा कर, 
तप ही ब्रह्म है। मृगुने जाकर मनःसमाधानरूप तप किया और इन 
सबमें अन्नको ही ब्रह्म जाना किन्तु फिर उसमें सन्देह हो . जानेपर 
उसने फिर वरुणके पास आकर वही प्रश्न किया और वरुणने भी फिर 


'वह्दी उत्तर दिया | इसके पश्चात्‌ उसने प्राणको ब्रह्म जाना और इसी 


प्रकार पुनः-पुनः सन्देह होने और पुनः-पुनः वरुणके वही आदेश 
देनेपर अन्तमें उसने आनन्दको ही ब्रह्म निश्चय किया । 

यहाँ ब्रह्मज्ञानका प्रथम द्वार अन्न था। इसीसे श्रुति यह आदेश 
करती है कि अन्नकी निन्दा न करे-यह नियम है, अन्नका तिरस्कार न 
करे--यह नियम है और खूब अन्नसंग्रह करे--यह भी नियम है । 
यदि कोई अपने निवासस्थानपर आवे तो उसकी उपेक्षा न करे; 
सामर्थ्यानुसार अन्न, जल एवं आसनादिसे उसका . अवश्य सत्कार करे | 
ऐसा करनेसे वह अन्नवान्‌, कीर्तिमान्‌ तथा प्रजा, पशु और ब्रह्मतेजसे 
सम्पन्न होता है । इस प्रकार अन्नकी महिमाका वर्णन कर भिन्न-भिन्न 
आश्रयोंमें भिन्न-भिन्न रूपसे उसकी उपासनाका विधान किया गया है । 
उस उपासनाके द्वारा जब उसे अपने सार्वात्म्यका अनुभव होता है 
उस समय उस छोकोत्तर आनन्दसे उन्मत्त होकर वह अपनी कृतकृत्यताको 
व्यक्त करते हुए अत्यन्त बिस्मयपूर्वक गा उठता है-_“अहमच्महमचम- 
हमचम्‌। अहमबादों ३ऽहमबादो रैउहमबादः / अह९छोककदह*छोक- - 
कदह*छोककद”” इत्यादि । उसकी यह उन्मत्तोक्ति उसके कृतकृत्य 
हृदयका उद्वार है, यह उसका अनुभव है और यही है. उसके आध्यात्मिक 
संग्रामके अयत्नसाध्य भगवत्कृपालम्य विजयका उद्घोष | 
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_ इस प्रकार इम देखते हैं कि इसे उपनिषद्का प्रधान लक्ष्य ब्रह्म- 
ज्ञान ही है । इसकी वर्णन-शैढी बडी ही मर्मस्पर्शिनी और श्र्नछाबद्ध 
है | भगवान्‌ शङ्कराचायने इसके ऊपर जो भाष्य लिखा है वह भी बहुत 
विचारपूर्ण है । आशा है, विज्ञजन उससे यथेष्ट लाभ उठानेका प्रयत्न करेंगे । 


इस उपनिषद्के प्रकाशनके साथ प्रथम आठ उपनिषदोंके 
प्रकाशनका कार्य समाप्त ही जाता है । हमें इनके अनुवादमें श्रीविष्णु- 
वापटशासत्रीकत मराठी-अनुवाद, श्रीदुर्गाचरण मजूमदारकृत बंगढा- 
अनुवाद, ब्रह्मनिष्ठ पं० श्रीपीताम्बरजीकृत हिन्दी-अनुवाद और महा- 
महोपाध्याय डा० श्रीगंगानाथजी झा एदं पं० श्रीसीतारामजी शास्त्रीकृत 
: अंग्रेजी अनुवादसे यथेष्ट सहायता मिली है | अतः हम इन सभी महानुभावोंके 
अत्यन्त कृतज्ञ हैं| फिर भी हमारी अल्पज्ञताके कारण इनमें बहुत-सी 


त्रुटियाँ रह जानी खांभाविक हैं | उनके लिये हम कृपाळु पाठकोंसे सविनय ` 


क्षमा-प्रार्थना करते हैं और आशा करते हैं कि वे उनकी सूचना देकर 
हमें अनुगृहीत करेंगे, जिससे कि हम अगले संस्करणमें उनके संशोधनका 
प्रयत्न कर सकें | हमारी इच्छा है कि हम शीघ्र ही छान्दोग्य और 
बृह्ददारण्यक भी हिन्दी-संसारके सामने रख सकें। यदि विचारशील 
वाचकवृन्दने हमें प्रोत्साहित किया तो बहुत सम्मव है कि हम इस 
सेवामें शीघ्र ही सफल हो सकें | 
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मन्त्रार्थ, ग्राङ्करमाष्य और साष्यार्थसाहित 


॥ 4 
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सवोशाध्वान्तनिसक्तं सवोशाभास्कर परम्‌। 
चिदाकाशावतंसं तं सद्गुरु प्रणमाम्यहम्‌ ॥ 
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शान्तिपाठ 


3० शां नो मित्रः झां वरुणः । दां नो भवत्वयंमा । 


शं न इन्द्रो बहस्पतिः । शं नो विष्णुरुरुक्रमः । ` | 


नमो ब्रह्मणे । नमस्ते वायो। त्वमेव प्रत्यक्षं ्र्मासि । 
त्वामेव प्रत्यक्षं ब्रह्म वदिष्यामि । ऋतं वदिष्यामि । 
सत्यं वदिष्यामि। तन्मामवतु तद्वक्तारमवतु । अवतु 
माम्‌। अवतु वक्तारम्‌ ३० शान्तिः शान्तिः शान्तिः ॥ 
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प्रथम अनुवाक 


सम्वन्ध-भाष्य 
यसाजातं॑ जगत्सवै यसिन्नेव प्रलीयते । 
येनेदं धायते चेव तस्मै ज्ञानात्मने नमः ॥ १॥ 


जिससे सारा जगत्‌ उत्पन्न हुआ है, जिसमें ही यह लीन होता है 
ओर जिसके द्वारा यह धारण किया जाता है उस ज्ञानस्वरूपको मेरा 
नमस्कार है । 


येरिमे गुरुभिः पूवं ' पदवाक्यप्रमाणतः | 
व्याख्याता! स्वेवेदान्तास्ताक्नित्यं प्रणतोऽस्म्यहम्‌ ॥ २ ॥ 
पूवेकाळमें जिन गुरुजनोंने पद, वाक्य और प्रमाणोंके विवेचनपूर्वक 


इन सम्पूर्ण वेदान्तों ( उपनिषदों ) की व्याख्या की है उन्हें मैं सर्वदा 
नमस्कार करता हूँ । 


तेत्तिरीयकसारस्य मयाचार्यग्रसादतः । 
विस्पष्टाथरुचीनां हि व्याख्येयं संप्रणीयते।। ३॥ 


जो स्पष्ट अर्थ जाननेके इच्छुक हैं उन पुरुषोंके लिये मैं श्रीआचार्यकी 
कृपासे तैत्तिरीयशाखाके सारभूत इस उपनिषद्की व्याख्या करता हूँ । 
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नित्यान्यधिगतानि कर्माण्यु- 

पात्तदुरितक्षयार्था- 

नि, काम्यानि च 

फलार्थिनां पूनेसिग्ग्रन्थे । इदानीं 

कर्मापादानहेतुपरिहाराय ब्रह्म- 
विद्या प्रस्तूयते । 

कमहेतुः कामः स्यात्‌ । 

आत्मबिदेवाप- अवेकेत्वात्‌ । आ- 


कामो भवति ~ 
सकामानां हि कामा- 


साचे स्वात्मन्यवस्थानात्‌ प्रवृत्त्य- 
नुपपत्तिः । आत्मकामित्वे चाप्त- 
कामता; आत्मा हि ब्रह्म; 
तद्विदो हि परग्रासिं वक्ष्यति । 
- अतोऽविद्यानिबृत्तो स्वात्मन्य- 
वसानं परम्रा्िः । “अभयं 
प्रतिष्ठा विन्दते” ( ते० उ० २। 
७ | १ ) “पतमानन्दमयमात्मा- 
नशचुपसंक्रामति” ( तै० उ० २। 
८ । १२) इत्यादिश्रुतेः । ` 


सञ्चित पापोंका क्षय ही जिनका 
मुख्य प्रयोजन है ऐसे नित्यकर्मोका 
तथा सकाम पुरुषोंके लिये विहित 
काम्यकर्मोका इससे पूर्ववर्ती ग्रन्थमें 
[ अर्थात्‌ कर्मकाण्डमें ] परिज्ञान हो 
चुका है । अब कर्मानुष्ठानके 
कारणकी निवृत्तिके लिये ब्रह्मविद्याका 
आरम्भ किया जाता है । 


कामना ही कर्मकी कारण हो 
सकती है; क्योंकि वही उसकी 
प्रवर्तक है | जो लोग पूर्णकाम हैं 
उनकी कामनाओंका अभाव होनेपर 
खरूपमें स्थिति हो जानेसे कर्ममें 
प्रवृत्ति होनी असम्भव है-। आत्म- 
दर्शनकी कामना पूर्ण होनेपर 
ही पूर्णकामता [की सिद्धि ] होती 
है; क्योंकि आत्मा ही ब्रह्म है और 
ब्रह्मवेत्ताको ही परमात्माकी प्रापि 
होती है ऐसा आगे [श्रुति ] 
बतळायेंगी । अतः अविद्याकी निवृत्ति 
होनेपर अपने आत्मामें स्थित हो 
जाना ही परमात्माकी प्राप्ति है; 
जेसा कि “अभय पद प्राप्त कर लेता 
है?” ५ उस समय ] इस आनन्द- 
मय आत्माको प्राप्त हो जाता है” 
त्यादि श्रतियोंसे प्रमाणित होता है । 
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काम्यम्रतिषिद्वयोरनारम्भा- 
दारूधस्य चोप- 
भोगेन क्ष्यान्नित्या- 


भीमांसकमत- 
समीक्षा 


सुष्ठानेन प्रत्यवायामावादयल्लत 
एव स्ात्मन्यतस्थानं मोक्षः । 
अथवा निरतिशयायाः प्रीतेः 
खगंशब्दवाच्यायाः कर्महेतु- 
त्वात्कमंम्य एव मोक्ष इति चेत्‌ । 


न; कमानेकत्वात्‌ । अने- 


कानि  ह्यारूधफलान्यनारूध- 
फलानि चानेकजन्मान्तरकृतानि 


विरूद्रफलानि कर्माणि सम्भवन्ति। 


अतस्तेष्वनारव्धफलानामेकसि- 
न्मन्युपमोगाक्षया संभवाच्छेष- 

कमेनिमित्तशरीरारम्भोपपत्तिः । 
कर्मशेषसङ्भावसिद्वि् “तद्य इह 
रमणीयचरणाः? ( छा० उ० 
५ | १० | ७) “ततः शेषेण’ 
(आ० घ० २।२। २। ३, गो० 


पूर्व०-काम्य और निषिद्ध कर्मों- 
का आरम्भ न करनेसे, प्रारब्ध कर्मो- 
का भोगद्वारा क्षय हो जानेसे तथा 
नित्यकमाँके अनुष्टानसे प्रत्यवायोंका 
अभाव हो जानेसे अनायास ही 
अपने आत्मामें स्थित होनारूप मोक्ष 
प्राप्त हो जायगा; अथवा 'स्वर्ग! 
शब्दवाच्य आत्यन्तिक प्रीति कर्म- 
जनित होनेके कारण कर्मसे ही 
मोक्ष हो सकता है-यदि ऐसा माना 
जाय तो ! 


सिदधान्ती-नहीं; क्योंकि कर्म 
तो बहुत-से हैं । अनेकों जन्मान्तरोंमे 
किये इए ऐसे अनेकों विरुद्ध फलवाले 
कर्म हो सकते हैं जिनमेंसे कुछ तो 
फलोन्मुख हो गये हैं और कुछ अभी 
फलोन्सुख नहीं इए हैं | अत; उनमें 
जो कर्म अभी फलोन्मुख नहीं इए 
हैं उनका एक जन्ममें ही क्षय होना 
असम्भव होनेके कारण उन अवशिष्ट 
कमोंके कारण दूसरे शरीरका 
आरम्भ होना सम्भव ही है । 
(इस लोकमें जो झुभ कमे करनेवाले 
हैं [ उन्हें शुभयोनि प्राप्त होती है 1? 
८: उपभोग किये कमॉसे ] बचे इए 


_कर्मोद्वार [ जीवको आगेका शरीर 


ह्य 


` अँंडुं १] 


बट जया. च्या. या. > «7203. 
स्तृ० ११ ) इत्यादिश्च॒तिस्मृति- 
शतेभ्यः । 


इष्टानिष्टफकलानामनारब्धानां 


क्षयाथानि नित्यानीति चेत्‌ ? 
न; अकरणे प्रत्यवायश्रव- 
णात्‌ । प्रत्यवायशब्दों ह्यनिष्ट- 
विषयः । नित्याकरणनिमित्तस्य 
प्रत्यवायस्य ठुःखरूपस्यागामिनः 


परिहाराथानि नित्यानीत्यभ्युप- 


गमान्नानारव्धफलकर्मक्षयार्थानि । 


यदि नामानारब्धकमक्षया- | . 


थानि नित्यानि कर्माणि तथा- 
प्यशुद्धमेव क्षपयेयुने शुद्धम्‌ । 
विरोधाभावात्‌ । न हीष्टफलस्य 
कर्मणः शुद्धरूपत्वान्नित्येविरोध 
उपपद्यते । शुद्वाशु्भयोहि विरो- 


धो युक्तः । : 
तै० उ०३-४-- 


शाङ्करभाष्यारथ १७ 
नय ७, जया. “4४2१ 2८2. wt, 


प्राप्त होता है ]” इत्यादि सैकड़ों 
श्रुति-स्मृतियोंसे अवशिष्ट कर्मके 
सद्भावकी सिद्धि होती ही है । 

- पूर्व०-इष्ट और अनिष्ट दोनों 
प्रकारके फल देनेवाले सञ्चित कर्मो- 
का क्षय करनेके लिये ही नित्यकर्म 
हैं-ऐसी बात हो तो ? 

सिद्धान्ती-नहीं, क्योंकि उन्हें 
न करनेपर प्रत्यवाय होता है-ऐसा 
सुना गया है। 'प्रत्यवाय' शब्द 
अनिष्टका ही सूचक है । नित्य- 
कर्मोके न करनेके कारण जो 
आगामी दुःखरूप प्रत्यवाय होता है 
उसका नाश करनेके लिये ही 
नित्यकर्म हैं-ऐसा माना जानेके 
कारण वे सञ्चित कर्मोके क्षयके लिये 
नहीं हो सकते । 
और यदि नित्यकर्म, जिनका 
फल अभी आरम्म नहीं हुआ है उन 
कर्मोके क्षयके लिये हों भी तो भी 
वे अशुद्ध कर्मका ही क्षय करेंगे, 
शुद्धका नहीं; क्योंकि उनसे तो 
उनका विरोध ही नहीं है | जिनका 
फल इष्ट है उन कर्मोका तो झुद्ध- 
रूप होनेके कारण नित्यकमॉसे 
विरोध होना सम्भव ही नहीं है। 
विरोध तो शुद्ध और अशुद्ध कर्मोका 
ही होना उचित है । 
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ज्ञानाभावे निवृत्त्यसंभवाद शेष- 
कर्मक्षयोपपत्ति; । अनात्मविदो 
हि कामोऽनात्मफरुविषयत्वात्‌ । 
सात्मनि च कामाजुपपत्तिनित्य- 
ग्रापतत्वात्‌ । खयं चात्मा परं 


्रह्मत्युक्तम्‌ । 


नित्यानां चाकरणमभावस्ततः 
ग्रत्यवायाचुपपत्तिरिति । अतः 
पूर्वोपचितदुरितेभ्यः ग्राप्यमाणा- 
याः प्रत्यवायक्रियाया नित्याकरणं 
क्षणमिति “अक्ुवेन्विहितं कर्म” 
(मनु० ११ | ४४ ) इति शतु- 
नानुपपत्तिः । अन्यथाभावाद्वा- 
वोत्पत्तिरिति सबंग्रमाणव्याकोप 
इति । अतोज्यत्रतः खात्मन्य- 
वस्थानमित्यनुपपत्नम्‌ | _ 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 
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[ चल्ली १ 
i A त 
इसके सिवा कर्मकी .हेतुभूत 
कामनाओंकी निवृत्ति भी ज्ञानके 
अभावमें असम्मत्र होनेके कारण 
उन ( नित्यकमों ) के द्वारा सम्पूण 
कर्मोंका क्षय होना सम्भव नहीं है; 
क्योंकि अनात्मफळविषयिणी होनेके 
कारण कामना अनात्मवेत्ताको ही 
हुआ करती है | आत्मामें तो कामना- 
का होना सवेथा असम्भव है; क्योंकि 
वह नित्यप्राप्त है। और यह तो कहा 
ही जा चुका है कि खयं आत्मा ही 
परन्र् है । 
तथा नित्यकमोंका न करना तो 
अभावरूप है, उससे प्रत्यवाय होना 
असंम्भव है | अतः नित्यकर्माका न 
करना यह पूर्वसञ्चित पापांसे प्राप्त 
होनेवाळी प्रत्यवायक्रियाका ही 
लक्षण है । इसलिये “अकुर्वन्‌ 
विहितं कर्म? इस वाक्यके 
"अकुर्वन्‌? पदमें “शात्‌? प्रत्ययका 
होना अनुचित नहीं है । अन्यथा 
अमावसे भावकी उत्पत्ति सिद्ध होने- 
के कारण सभी प्रमाणोंसे त्रिरोध हो 
जायगा | अतः ऐसा मानना सर्वथा 
अयुक्त है कि [ कर्मानुष्ठानसे | 
अनायास ही आत्मखरूपमें स्थिति 


हो जाती है । 


CS 
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यच्चोक्तं निरतिशयग्रीतेः खर्ग- 
शव्द्वाच्यायाः कर्मनिमित्तत्वा- 
त्कमारब्ध एव मोक्ष इति, तन्न; 
नित्यत्वान्मोक्षस्य । न हि नित्यं 
क्िञ्चिदारभ्यते लोके यदारब्धं 


` तदनित्यमिति । अतो न कर्मा- 


रब्धो मोक्ष? । 
विद्यासहितानां कणां नि- 
त्यारम्भसामथ्येमिति चेत्‌ ! 


_ न; विरोधात्‌ । नित्यं चा- 
रभ्यत इति विरुद्धम्‌ । 

यद्विनष्टं तदेव नोत्पद्यत इति | 
्रध्वंसाभाववन्नित्योऽपि मोक्ष 
आरभ्य एवेति चेत्‌ ? 

न; मोक्षस्य भावरूपत्वात्‌ । 


ग्रघ्वंसाभावोऽप्यारभ्यत इति 


न संभवति अमावस्य 


विशेषाभावाद्विकल्पमात्रमेतत्‌ । 


ओर यह जो कहा कि 'स्वर्गः 
शब्दसे कही जानेवाळी निरतिशय 
प्रीति कर्मेनिमित्तक होनेके कारण 
मोक्ष कर्मसे ही आरम्भ होनेवाला है, 
सो ऐसी बात नहीं है; क्योंकि 
मोक्ष नित्य है और किसी भी नित्य 
वस्तुका आरम्भ नहीं किया जाता; 
छोकमें जिस वस्तुका भी आरम्भ 
होता है वह अनित्य हुआ करती 
है; इसलिये मोक्ष कर्मारन्ध नहीं है | 

पूर्व०-ज्ञानसहित कर्मोमे तो 
नित्य मोक्षके आरम्भ करनेकी मी 
सामर्थ्य है ही £ 


पिद्धान्ती-नहीं, क्योंकि ऐसा 
माननेसे विरोध आता है, मोक्ष नित्य 
है और उसका आरम्भ किया जाता 
है-ऐसा कहना तो परस्पर विरुद्ध है। 

पूर्व ०-जो वस्तु. नष्ट हो जाती 
है वही फिर उत्पन नहीं हुआ 
करती, अतः प्रध्वंसामावके समान 
नित्य होनेपर भी मोक्षका आरम्म 
किया ही जाता है । ऐसा मानें तो £ 

पिद्धान्ती-नहीं, .क्योंकि मोक्ष 

भावरूप है। प्रध्वंसाभाव भी 
आरम्म किया जाता है यह 
संभव `. नहीं; क्योंकि अभावमें 
कोई विशेषता न होनेके कारण यह 
तो केवळ विकल्प ही है । भावका 
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भावप्रतियोगी 
यथा हमिन्नोऽपि भावो धटः 
पटादिभिविशेष्यते भिन्न इव 
घटभावः पटमाव इति; एवं 


ह्यसाचः ` । 


निर्विशेषोऽप्यभावः क्रिया- 
गुणयोगावुद्रव्यादिवद्रिकरप्यते । 
न ह्यभाव उत्परादिवद्विशेषण- 
सहभावी । बिशेषणवत्त्वे भाव 


एव स्यात्‌ । 
विद्याकर्मकते नित्यत्वादिय्या- 


कर्मसन्तानजनितमोक्षनित्यत्व- 
मिति चेत्‌ ! 

न; गङ्गास्रोतोवत्कतेत्बस्य 
दुःखरूपत्वात्‌ । कठेत्वोपरमे च 
मोक्षविच्छेदात्‌ । तसादविद्या- 
कामकर्मोपादानहेतुनिब्वत्ती खा- 


त्मन्यवस्यानं मोक्ष इति । खयं 


“~ 


| प्रतियोगी ही 'अभाव? कहलाता 


है । जिस प्रकार भाव वस्तुतः 
अभिन्न होनेपर भी घट-पट आदि 
विशेषणांसे भिन्नके समान घटमाव, 
पटमाव आदि रूपसे त्रिशेषित किया 
जाता है इसी प्रकार अभाव 
निर्विशेष होनेपर भी क्रिया और 
गुणक्रे योगसे द्रव्यादिके समान 
विकल्पित होता है । कमल आदि 
पदार्थोके समान अभाव. -विशेषणके 
सहित रहनेवाला नहीं है। विशेषण- _ 
युक्त होनेपर तो वह भाव ही हो 
जायगा । । 
पूर्व ०-विद्या और कम इनका 
कर्ता नित्य होनेके कारण विद्या 
और कर्मके अविब्छिन्न प्रवाहसे 
होनेवाढा मोक्ष नित्य ही होना 
चाहिये । ऐसा मानें तो ? 
सिद्धान्ती-नद्दी, गङ्चाप्रवाहके 
समान जो कर्तृत्व है वह तो दुःख- 
रूप है । [अतः उससे मोक्षकी प्राप्ति 
नहीं हो सकती, और यदि उसीसे 
मोक्ष माना जाय तो भी ] कर्तृत्वकी 
निवृत्ति होनेपर मोक्षका विच्छेद हो 
जायगा । अत; अविद्या, कामना 
और कर्म-इनके उपादान कारणकी 
निवृत्ति होनेपर आत्मस्वरूपमें स्थित 
हो जाना ही मोक्ष है-यह सिद्ध 
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चात्मा ब्रह्म । तद्विज्ञानादविद्या- 
निवृत्तिरिति ब्रह्मविद्यार्थोपनिष- 


दारभ्यते । 

उपनिषदिति विद्योच्यते; 
उपनिषच्छब्द- पच्छी लिनां गर्भज- 
निक न्मजरादिनिशात- 
नात्तदवसादनाइा ब्रह्मणो वोप- 
निगमयितृत्वादुपनिषण्णं वास्यां 
परं श्रेय इति। तदर्थ्वाद्‌- 
ग्रन्थोऽप्युपनिषत्‌ । 


होता है । तथा खयं आत्मा ही ब्रह्म 
है और उसके ज्ञानसे ही अविद्याकी 
निवृत्ति होती है; अतः अब ब्रह्म 
ज्ञानके लिये उपनिषदूका आरम्भ 
किया जाता है । 

अपना सेवन करनेवाले पुरुषोके 
गर्भ, जन्म और जरा आदिका निशातन 
( उच्छेद) करने या उनका अवसादन 
(नाश ) करनेके कारण "उपनिषद्‌? 
शाब्दसे विद्या ही कही जाती है । 
अथवा ब्रह्मके समीप ले जानेवाली 
होनेसे या इसमें परम श्रेय ब्रह्म 
उपस्थित है इसलिये [यह विद्या 'उप- 
निषद्‌? है ] । उस विद्याके ही. लिये 
होनेके कारण ग्रन्थ भी 'उपनिषद! है | 


शीक्षावह्लीका शान्तिपाठ 
ॐ इां नो मित्रः झां वरुणः | शं नो भवत्वर्यमा । 
शं न इन्द्रो ब्रहस्पतिः । शं नो विष्णुरुरुक्रमः । नमो 
ब्रह्मणे । नमस्ते वायो । त्वमेव प्रत्यक्षं बह्मासि । त्वामेव 


प्रत्यक्षं ब्रह्म वदिष्यामि । 


ऋतं वदिष्यामि । सत्यं 


वदिष्यामि । तन्मामवठु तद्वक्तारमवठु । अवठु माम्‌ । 
अवतु वक्तारम्‌ ॥ 3० शान्तिः शान्तिः शान्तिः ॥ १ ॥ 


[ प्राणवृत्ति और दिनका अभिमानी देवता ] मित्र ( सूर्यदेव ) 
हमारे लिये सुखकर हो । [ अपानबृत्ति और रात्रिका अभिमानी ] वरुण 
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हमारे लिये सुखावह हो । [ नेत्र और सूर्यका अभिमानी देवता ] अयमा | 
हमारे लिये सुखप्रद हो। वलका अभिमानी इन्द्र तथा [ वाक्‌ और | 
बुद्धिका अभिमानी देवता ] बृहस्पति हमारे लिये शान्तिदायक हो । | 
तथा जिसका पादविक्षेप ( डग ) बहुत विस्तृत है वह [ पादाभिमानी | 
देवता ] विष्णु हमारे लिये सुखदायक हो। ब्रह्म [रूप वायु]को . | 
नमस्कार है | हे वायो ! तुम्हें नमस्कार है । तुम ही प्रत्यक्ष ब्रह्म हो । | 
अतः तुम्हींको मैं प्रत्यक्ष ब्रह्म कहूँगा । तुम्हींको ऋत ( शास्त्रोक्त निश्चित ) 
अर्थ) कहूँगा और [ क्योंकि वाक्‌ और शरीरसे सम्पन्न होनेवाले कार्य | 
भी तुम्हारे ही अधीन हैं इसलिये ] तुम्डींको में सत्य कहूँगा | अतः तुम 
[ विद्यादानके द्वारा ] मेरी रक्षा करो तथा ब्रह्मका निरूपण करनेवाले 
आचार्यकी भी [ उन्हें वक्तत्व-सामर्थ्य देकर ] रक्षा करो । मेरी रक्षा करो 
और वक्तादी रक्षा करो । आधिभौतिक, आध्यात्मिक और आधिदैबिक 
तीनों प्रकारके तापोंकी शान्ति हो ॥ १॥ | 

शं सुखं प्राणवृत्तेरहृाभि- ग्राणवृत्ति और दिनका अभिमानी | 
देवता मित्र हमारे लिये शां सुखरूप | 
हो | इसी प्रकार अपानवृत्ति और | 
रात्रिका अभिमानी देवता वरुण, 


मानी देवतात्मा वरुणः । चक्षुः | नेत्र और सूर्यमें अभिमान करनेवाला 


[ अर्यमा, बढमे अभिमान करनेवाला 
चाभिमान्यरयमा । 
ध्यादित्व भिम इन्द्र, वाणी ओर बुद्धिका अमिमानी 


बल इन्द्रः । वाचि बुद्धी च ब्रहस्पति तथा रुरुक्रम अर्थात्‌ 
बृहस्पति; । विष्णुरुरुक्रमो वि- विस्तीर्ण पादविक्षेपबाला पादामिमानी 


विष्णु-इत्यादि सभी अध्यात्म 
सीकर; पाइयोरमिमानी । | पिशी 9 
देवता हमारे लिये सुखदायक हों । 


एवमाद्याघ्यात्मदेवताः झं नः । | «बतुः (हों ) इस त्रियाका सभी 
भवत्विति सवंत्राचुषङ्गः । | बाक्योंके साथ सम्बन्ध है। , | 


मानी देवतात्मा मित्रो नोऽस्माक 
. भवतु । तथेवापानवृत्ते रात्रेश्वामि- 








000 


0 रोमीति । 
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तासु हि सुखकृत्सु विद्या- 
श्रवणघारणोपयोगा अप्रतिबन्धे- 
न भविष्यन्तीति तत्सुखकतृत्वं 
प्रार्थ्यते श॑ नो भवत्विति । 

ब्रह्म विविदिपुणा नमस्कार- 
वन्दनक्रिये वायुविषये त्रह्म- 
विद्योपसगंशान्त्यथ क्रियेते । संवे- 
क्रियाफलानां तद॒धीनत्वाद 
ब्रह्म वायुस्तस्मे त्रह्मणे नमः । 
प्रह्मीभावं करोमीति वाक्यशेषः | 
नमस्ते तुभ्यं हे वायो नमस्क- 
परोक्षप्रत्यक्षाभ्यां 
वायुरेवाभिधीयते । 

किं च त्वमेव चश्षुराद्यपेक्ष्य 
बाह्यं संनिकृष्टमव्यवहितं प्रत्यक्षं 
ब्रह्मासे यरसात्तस्मात्त्वामेव 
प्रत्यक्षं ब्रह्म वदिष्यामि । ऋतं 
यथाशास्रं यथाकतेव्यं . बुद्धी 
सुपरिनिश्चितम्थं तदपि त्वद- 


उनके सुखप्रद होनेपर ही ज्ञान- 
के श्रवण, धारण और उपयोग . 
निर्विघतासे हो सकेंगे-इसलिये ही 
“श नो भवतुः आदि मन्त्रद्वारा 
उनकी सुखावहताके छिये प्रार्थना 


| की जाती है । 


अब ब्रह्मके जिज्ञासुद्रारा ब्रह्म- 
विद्याके ब्रिज्नोंकी शान्तिके लिये 
वायुसम्बन्धी नमस्कार और वन्दन 
किये जाते हैं। समस्त कर्मोका 
फल वायुके ही अधीन होनेके 
कारण ब्रह्म वायु है। उस 
ब्रह्माको में नमस्कार अर्थात्‌ प्रह्दीभाव 
( विनीतमाव ) करता हूँ । यहाँ 
'करोमि? यह क्रिया वाक्यदोष है । 
हे वायो ! तुम्हें नमस्कार है-में 
तुम्हे नमस्कार करता ई-इस प्रकार 
यहाँ परोक्ष और प्रत्यक्षूपसे वायु 
ही कहा ग्या है । 


इसके सिवा क्योंकि बाह्य चक्षु 
आदिकी अपेक्षा तुम्हीं समीपवर्ती- 
अव्यवहित अर्थात्‌ प्रत्यक्ष ब्रह्म हो 
इसलिये तुम्हींको में प्रत्यक्ष ब्रह्म 
कहूँगा । तुम्हींको ऋत अर्थात्‌ शास्र 
और अपने करततब्यानुसार बुद्धिम 
सम्यर्क्रूपसे निश्चित किया हुआ 
अर्थ कहूँगा; क्योंकि वह [ ऋत ] 


२४ __ तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 


[वल्ली १ 


“Cio ris wel we Sm wot wom eof Do 20:60 eo vt Do io SC 


धीनत्वास्चामेव . वदिष्यामि । 
सत्यमिति स एव वाक्याभ्यां 
संपाद्यमानः, सोऽपि त्वदधीन 
एच संपाद्य इति त्वामेव सत्यं 
वदिष्यामि । 

तत्सवात्मकं वाय्वाख्यं ब्रह्म 
मथेवं स्तुतं सन्मां विद्यार्थिनम- 
वतु विद्यासंयोजनेन । तदेव 
ब्रह्म वक्तारमाचायं वक्तृत्व- 


सामर्थ्यसंयोजनेनावत्‌ । अवतुः 


मामवतु वक्तारमिति पुनवेचन- 
मादराथम । ॐ शान्तिः शान्तिः 
शान्तिरिति त्रिवंचनमाध्यात्मि- 
काधिमोतिकाधिदैविकानां विद्या- 
आप्त्युपसर्गाणां प्रशमार्थम्‌ ॥१॥ 


तुम्हारे ही अधीन है । वाक्‌ और 
शरीरसे सम्पादन किया जानेवाढा 
वह अर्थ ही सत्य कहलाता है, वह 
भी तुम्हारे ही अधीन सम्पादन किया 
जाता है; अतः तुम्हींको मैं सत्य 
कहूँगा । 

वह वायुसंज्चक सर्वात्मक ब्रह्म 
मेरेद्वारा इस प्रकार स्तुति किये 
जानेपर मुझ विद्यार्थीको विद्यासे 
युक्त करके रक्षा करे। वही ब्रह्म 
वक्ता आचार्यको वक्तृत्वसामध्येसे 
युक्त करके उसकी रक्षा करे । मेरी 


रक्षा करे और वक्ताकी रक्षा करे-इस ' 


प्रकार दो बार कहना आदरके लिये 
है । ३० शान्ति; शान्तिः शान्तिः? 
ऐसा तीन बार कहना विद्याप्राप्तिके 
आध्यात्मिक, 
आधिदैविक बिष्नोंकी 
लिये है ॥ १ ॥ 


शान्तिके 


— SIE 
इति शीक्षाचलल्यां प्रथमोऽनुवाकः ॥ १॥ 


— NN 


आधिभौतिक और . 


द्वितीय अनुवाक 
शौक्षाकी व्याख्या 


अर्थज्ञानप्रधानत्यादुपनिषदो | उपनिषद्‌ अर्थज्ञानप्रधान है 

[ अर्थात्‌ अर्थज्ञान ही इसमें मुख्य 
है], अत: इस ग्रन्थके अध्ययनका 
प्रयत्न शिथिल न हो जाय--इसलिये 
पहले शीक्षाष्याय आरम्भ किया 


्रन्थपाठे यल्लोपरमो मा भूदिति 


शीक्षाष्याय आरभ्यते-- जाता है-- 


शीक्षां व्याख्यास्यामः । बर्ण; स्वरः । मात्रा बलम्‌ । 
साम सन्तानः । इत्युक्तः शीक्षाध्यायः ॥ १ ॥ 
हम शीक्षाकी व्याख्या करते हैं । [ अकारादि ] वर्ण, [ उदात्तादि ] 
स्त्रर, [ स्वादि ] मात्रा, [ शाब्दोच्चारणमें प्राणका प्रयत्षरूप ] बळ, [एक 
ही नियमसे उच्चारण करनारूप ] साम तथा सन्तान (संहिता) [ ये ही 
बिषय इस अध्यायसे सीखे. जाने योग्य हैं ] । इस प्रकार शीक्षाध्याय 
कहा गया || १॥ | 
शिक्षा शिक्ष्यतेऽनयेति वर्णा-, जिससे वर्णादिका उच्चारण सीखा 
जाय उसे 'शिक्षा कहते हैँ अथवा 
झुच्चारणलक्षणम्‌ । शिक्ष्यन्त | ज्ञो सीखे जाय वे वर्ण आदि ही 
'। शिक्षा हैं । शिक्षाको ही 'शीक्षा? 
शिक्षा वर्णादयः-.. 
ति वा. जिया वशा. कहा गया है । [ शीक्षाशाब्दमे 
शिक्षैव शीक्षां । दैव्यं छान्दसम्‌ । | ईकारका ] दीर्षत्व वैदिक प्रक्रियाके 
शी्षा बस्य अनुसार है । उस शीक्षाकी इम 
तां शीक्षां व्याख्यास्यामो बिस्प- व्याख्या करते हैं अर्थात्‌ उसका - 


एमा समन्तात्कथयिष्यामः । | स्वतोमावसे स्पष्ट वर्णन करते हैं । 


२६ 
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'चक्चिङो वा ख्यानादिष्टस्य 


व्याडपूर्वस्य व्यक्तवाकमेण एत- 


द्रपस्‌ । 

तत्र वर्णोऽकारादिः, खर 
उदात्तादिः, मात्रा हखाद्या), बलं 
प्रय्विशेषः, साम वणोनां मध्य- 
मवृत्त्योच्चारणं समता, सन्तान; 
सन्ततिः संहितेत्य्थ; । एष हि 
' शिक्षितव्योऽथः । शिक्षा यसिन्न- 
ध्याये सोऽयं शीक्षाध्याय इत्येव- 
मुक्त उदितः । उक्त इत्युपसं- 
हारार्थ; ॥ १॥ 


“व्याख्यास्यामः? यह पद “वि और 
'आङ्‌? उपसर्गपूर्वक “चक्षिङ्‌ धातुके 
स्थानमें वैकल्पिक “र्याजः आदेश 
करनेसे निष्पन्न होता है | इसका 
अर्थ स्पष्ट उच्चारण है । 


तहाँ अकारादि वर्ण, उदात्तादि 
स्वर, हस्वादि मात्राएँ, [ वणेकि 
उच्चारणमें | प्रयत्नविशेषरूप बल; 
वर्णोको मध्यम वृत्तिसे उच्चारण 
करनारूप साम अर्थात्‌ समता तथा 
सन्तान- सन्तति अर्थात्‌ संहिता- 
यही शिक्षणीय विषय है । शिक्षा 
जिस अध्यायमें है उस इस शीक्षा- 
अध्यायका इस प्रकार कथन यानी 
प्रकाशन कर दिया गया । यहाँ 
उक्तः? पद उपसंहारके लिये 
है॥१॥ 


— RS 


इति शीक्षावल्ल्यां द्वितीयोऽनुवाकः ॥ २॥ 








तृतीय अनुवाक 


पाच प्रकारकी संहितोपासना 


` अधुना संहितोपनिषदुच्यते- | अत्र संहितासम्बन्धिनी उपनिषत्‌ 


( उपासना ) कही जाती है-- 
सह नौ यश; । सह नो ब्रह्मवचेंसम्‌ । अथातः 
इहिताया उपनिषदं व्याख्यास्यामः । पञ्चस्वधिकरणेषु । 
अधिलोकमधघिज्योतिषमधिविद्यमधिप्रजमध्यात्मम्‌ । ता 
महास<हिता इत्याचक्षते । अथाधिलोकम्‌ । प्रथिवी 
पूर्वरूपम्‌ । द्योरुत्तरूपम्‌ । आकाशः संधिः ॥ १ ॥ 
वायुः संधानम्‌ । इत्यधिलोकम्‌ । अथाधि- 
ज्यौतिषम्‌ । अभिः पूर्वरूपम्‌ । आदित्य उत्तररूपम्‌ । 
आपः संधिः । वैद्युतः संधानम्‌ । इत्यधिज्यौतिषम्‌ । अथा- 
धिविद्यम्‌ । आचायः पूर्वरूपम्‌ ॥ २ ॥ 
अन्तेवास्युत्तररूपम्‌ । विद्या संधिः । प्रवचनः- 
संधानम्‌ । इत्यधिविद्यस्‌ । अथाधिप्रजम्‌। माता पूर्व 
रूपम्‌ । पितोत्तररूपम्‌। प्रजा संधिः । प्रजननसंधानम्‌ । 
इत्यधिप्रजम्‌ ॥ ३ ॥ 


अथाध्यात्मम्‌ । अधरा हनुः पूवरूपस्‌ । उत्तरा 
हनुरुत्तररूपम्‌ । वाक्संघिः । जिह्वा संधानम्‌। इत्य- 
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ध्यात्मम्‌ । इतीमा महास<हिता य एवमेता महास<हिता 
व्याख्याता वेद्‌ । संधीयते प्रजया पशुभिः । ब्रह्मवचसे- 
नाञ्नाद्येन सुवर्गेण लोकेन ॥ ४ ॥ 


हम [ शिष्य और आचार्य ] दोनोंको साथ-साथ यश प्राप्त हो 
और हमें साथ-साथ ब्रह्मतेजकी प्राप्ति हो । [ क्योंकि जिन पुरुषोंकी 
बुद्धि शा्नाध्ययनद्वारा परिमार्जित हो गयी है वे भी परमार्थतत््रको समझनेमें 
सहसा समर्थ नहीं होते, इसलिये ] अब हम पाँच अधिकरणोंमे 
संहिंताकी % उपनिषद्‌ [ अर्थात्‌ संहिंतासम्बन्धिनी उपासना ] की 
व्याख्या करेंगे | अधिळोक, अविज्यौतिष, अधिविद्य, अधिप्रज और 
अध्यात्म- ये ही पाँच अधिकरण हैं | पण्डितजन उन्हें महासंहिंता 
ककर पुकारते हैं । अब अधिछोक ( लोकसम्बन्धी ) दर्शन ( उपासना ) 
का वर्णन किया जाता है--संहिताका प्रथम वर्ण प्रथिवी है, अन्तिम वर्ण 
दुलोक है, मध्यभाग आकाश है ॥ १ ॥ और वायु सन्धान ( उनका 
परस्पर सम्बन्ध करनेवाला ) है [ अधिलोक-उपासकको संहितामे इस 
प्रकार दृष्टि करनी चाहिये |--यह अधिलोक दर्शन कहा गया ।. इसके 
अनन्तर अधिज्यौतिष दर्शन कहा जाता है-- यहाँ संहिताका प्रथम वर्ण 
अग्नि है, अन्तिम वर्ण युलोक है, मध्यभाग आप (जल ) है और विद्युत्‌ 
सन्धान है [ अधिज्यौतिष-उपासकको संहितामें ऐसी दृष्टि करनी 
चाहिये |--यह अधिज्यौतिष दर्शन कहा गया । इसके पश्चात्‌ अधिविद्य 
दर्शन कहा जाता है--इसंकी संहिताका प्रथम वर्ण आचार्य 
है ॥ २ ॥ अन्तिम वर्ण शिष्य है, विद्या सन्धि है और प्रवचन ( प्रश्नोत्तर- 
रूपसे निरूपण. करना ) सन्धान है [--ऐसी अधिविद्य-उपासकको दृष्टि 
Meee i स 


# (संहिता? शब्दका अर्थ सन्धि या वणाँका साम्रीप्य है । मिन्न-मिन्न 
बोके मिलनेपर ही शब्द बनते हँ) उनमें जब एक वर्णका दूसरे वर्णसे योग होता 
है तो उन पूर्वोत्तर वर्णोके योगको “सन्धि? कहते हैं ओर जिस शब्दोचारण-सम्बन्धी 
प्रयत्षके योगसे सन्धि होती है उसे “सन्धान? कहा जाता दै । 





_ ननिमित्तं यद्यशः प्राथ्येते तन्ना- 


अंनु० ३ ] शाङ्करमाष्याथे २९ 
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करनी चाहिये ] । यह विंद्यासम्बन्धी दर्शन कहा गया । इससे आगे 
अधिप्रज दर्शन कहा जाता है--यहाँ संहिताका प्रथम वर्ण माता है, 
अन्तिम वर्ण पिता है, प्रजा ( सन्तान ) सन्धि है ओर प्रजनन ( ऋतु- 
काळमें मार्यागमन ) सन्धान है [--अधिप्रज-उपासकको ऐसी दृष्टि करनी 
चाहिये ] । यह प्रजासम्वन्थी उपासनाका वर्णन किया गया॥ ३ ॥ 
इसके पश्चात्‌ अध्यात्मदरीन कहा जाता है--इसमें संहिताका प्रथम 
वर्ण नीचेका हनु ( नीचेके होठसे ठोडीतकका भाग ) है, अन्तिम वर्ण 
ऊपरका हनु ( ऊपरके होठसे नासिकातकका भाग ) है, बाणी सन्धि है 
और जिह्वा सन्धान है [-ऐसी अध्यात्म-उपासकको दृष्टि करनी चाहिये ] । 
यह अध्यात्मदर्शन कहा गया । इस प्रकार ये महासंहिताएँ कहलाती हैं | 
जो पुरुष इस प्रकार व्याख्या की हुई इन महासंहिताओंको जानता है 
[ अर्थात्‌ इस प्रकार उपासना करता है ] वह प्रजा, पछ, ब्रह्मतेज, 
अन्न और स्वर्गलोकसे संयुक्त किया जाता है | [ अर्थात्‌ उसे इन सबकी 
प्राति होती है ] ॥ ४ ॥ 

तत्र संहिताद्युपनिषत्परिज्ञा-| उस संद्वितादि उपनिषद्‌ 
[ अर्थात्‌ संहितादिसम्बन्धिनी 
उपासना ] के परिज्ञानके कारण 
जिस यशकी याचना की जाती है 
वह हम शिष्य और आचार्य दोनोंको 
साथ-साथ ही प्राप्त हो । तथा 


चावयोः शिष्याचार्ययोः सहेवा- 


स्तु । तन्निमित्तं च यद्मह्मवचं 
तेज सहैवास्त्विति शिष्य- 
बचनमाशी; । शिष्यस्य ह्क्ृताथे- 


त्वारप्रार्थनोपपद्यते नाचायेस्य । 


` कृतार्थत्वात्‌ । कृतार्थो ह्यचार्यो 


नाम भवति । 


उसके कारण जो ब्रह्मतेज होता है 
वह मी हम दोनोंको साथ-साथ ही. 
मिले-इस प्रकार यह कामना शिष्य- 
का वाक्य है; क्योंकि अकृतार्थ 
होनेके कारण शिष्यके लिये ही 
प्राथना करना सम्सत्र भी है- 
आचार्यके लिये नहीं; क्योंकि वह 
कृतार्थ होता है । जो पुरुष कृतार्थ 


होता है वही आचार्य कहलाता है | 





रन 
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अथानन्तरमध्ययनलक्षणवि- 
धानस्य, अतो यतो5त्यथं ग्रन्थ- 
भाविता चुद्धिने शक्यते सहसार्थ- 
ज्ञानविषयेऽचतारयितुमित्यतः 
संहिताया उपनिषदं संहिताविषयं 
दशेनमित्येतद्ग्रन्थसं निङृष्टामेव 
व्याख्यास्यामः} पञ्चस्वधिकरणे- 


ष्वाश्रयेपु ज्ञानविषयेष्धित्यर्थः । 

कानि तानीत्याह-अधिलोकं 
लोकेष्वधि यदशनं तदधिलोकम्‌ । 
तथाधिज्यौतिषमधिविद्यमधिग्रज- 
मध्यात्ममिति । ता एताः पश्च- 
विषया उपनिषदो लोकादिमहा- 
वस्तुब्रिषयत्व।त्सं हिताविषयत्वाञ्च 
महत्यश्च ताः संहिताश्च महा- 
संहिता इत्याचक्षते कथयन्त 
वेदविदः । 

अथ तासां यथापन्यस्ताना- 


मधिलोक॑ दर्शनसुच्यते । दर्शन- 


“अथः अर्थात्‌ पहले कहे हुए 
अध्ययनरूप विधानके अनन्तर, 
(अत;'-क्योकि प्रन्थके अध्य यनमें 
अत्यन्त आसक्त की हुई बुद्धिको 
सहसा अज्ञान [ को ग्रहण करने ] 
में प्रवृत्त नहीं किया जा सकता, 
इसलिये हम ग्रन्यकी समीपवर्तिनी 
संहितोपनिषद्‌ अर्थात्‌ संहिता- 
सम्बन्धिनी दष्टिकी पाँच अधिकरण 
-आश्रय अर्थात्‌ ज्ञानके विषयोंमें 
व्याख्या करेंगे [ तात्पर्य यह कि 
वर्णांके विषयमें पाँच प्रकारके 
ज्ञान बतळोवेंगे ] । 


वे पाँच अधिकरण कौन-से हैं ? 
सो बतलाते हैं-'अधिलोक'-जो 
दर्शन छोकविषयक हो उसे अधिलोक 
कहते हैं | इसी प्रकार अधिज्यौतिष, ` 
अविविद्य, अधिप्रज और अध्यात्म 
भी समझने चाहिये | ये पञ्चविषय- 
सम्बन्धिनी उपनिषदे लोकादि महा- 
वस्तुनिषयिणी ओर संहितासम्बन्धिनी 


हैं; इसलिये वेदवेत्तालोग इन्हें महती 


संहिता अर्थात्‌ भमहासंहिता” 
कहकर पुकारते हैं । 
अबं ऊपर बतलायी हुई उन ( पाँच 


प्रकारकी उपासनाओं ) मेंसे पहले 
अधिळोक-दृष्टि बतळायी जाती है | 





अचु० ३ | 


क्रमविवक्षार्थोऽथशब्दः सत्र । 
पृथिवी पूर्वरूपं पूर्वा वर्णः पूर्व- 
रूपस्‌ । संहितायाः पूर्वे वर्णे 
प्रथिवी ष्टिः कतव्येतयुक्तं भवति । 
तथा द्यौः उत्तररूपमाक्राशोऽन्त- 
` रिक्षलोकः संधिमेष्यं पूर्वोत्तर- 
रूपयोः संधीयेते असिमपूर्वोत्तर- 
रूपे इति। वायुः संधानम्‌ । 
संघीयतेऽनेनेति संधानम्‌ । इत्य 
थिलोकं दर्शनमुक्तम्‌ । अथाधि- 
ज्योतिषमित्यादि समानम्‌ । 
इतीमा इत्युक्ता उपप्रद्र्येन्ते । 


कथ्चिदेबमेता महासंहिता 


व्याख्याता वेदोपास्ते । वेदेत्यु- 


यः 


पासनं स्साइिज्ञानाधिकारात्‌ 


“ति प्राचीनयोम्योपास्स््” इति 


शाइरभाष्याथे 


३१ 
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यहाँ दर्शनक्रम बतलाना इष्ट होनेके 
कारण "अथ? शब्दकी सवत्र अनुवृत्ति 
करनी चाहिये । प्रथित्री पूर्वरूप 
है । यहाँ पूर्ववर्ण ही पूर्वरूप कहा 
गया है । इससे यह बतलाया गया 
है कि संहिता ( सन्धि ) के प्रथम 
वर्णमें परथिचीदष्टि करनी चाहिये | 
इसी प्रकार द्युलोक उत्तररूप 
( अन्तिम वर्ण ) है, आकाश अर्थात्‌ 
अन्तरिक्ष सन्धि-पूर्व और उत्तर- 
रूपका मध्य है अर्थात्‌ इसमें ही 
पूर्व और उत्तररूप एकत्रित किये 
जाते हैं। वायु सन्धान है | 
जिससे सन्धि की जाय उसे सन्धान 
कहते हैं । इस प्रकार अधिछोक 
दर्शन कहा गया । इसीके समान - 
"अथाधिञ्यौतिषम्‌? इत्यादि मन्त्रोंका 
अर्थ भी समझना चाहिये । 


“इति! और 'इमाः? इन शब्दोसे 
पूर्वोक्त . दशनोंका परामर्श किया 
जाता है। जो कोई इस प्रकार 
व्याख्या की हुई इस महासंहिताको 
जानता अर्थात्‌ उपासना करता है- 
यहाँ उपासनाका प्रकरण होनेके 
कारण “वेद” शब्दसे उपासना समझना 
चाहिये जैसा कि इति प्राचीन- 
योग्योपास्स्तरइस आगे (१ । ६। २ में) 


` च वचनात्‌ | उपासनं च यथा- | कहे जानेवाले वचनसे सिद्ध होता है। 
FS कॅ MMMM त त त DRS US 
१, दे प्राचीनयोग्य शिष्य | इस प्रकार तू उपासना कर । - 





३१ 
शास्रं तुल्यप्रत्ययसन्ततिरसंकीणा 


चातत्प्रत्ययेः शास्रोक्तालम्बन- 


विषया च। प्रसिद्धश्चोपासन- 
शब्दार्थो ठोके गुरुमुपास्तै 


राजानमुपास्त इति। यो हि 
गुर्वादीन्सन्ततमुपचरति स उपास्त 
इत्युच्यते । स च फलमाप्ञोत्यु- 
पासनस्य । अतोऽत्रापि च थ 
एवं वेद्‌ संधीयते प्रजादिमिः 
खर्गान्तेः । प्रजादिफलान्यामो- 


तीत्यर्थः ।। १-४॥ 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 
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PS 
शाख्रानुसार समान प्रत्ययके प्रवाहका 
नाम 'उपासना? है | वह प्रवाह बिजा- 
तीय प्रत्ययांसे रहित ओर शात्रोक्त 
आलम्बनको आश्रय करनेवाला होना 
चाहिये | छोकमें “गुरुकी उपासना 
करता है! 'राजाकी उपासना करता है? 
इत्यादि वाक्यामें “उपासना” शब्दका 
अर्थ प्रसिद्ध ही है । जो पुरुष गुरु 
आदिकी निरन्तर परिचर्या करता 
है वही 'उपासना करता है? ऐसां 
कहा जाता है । वही उस उपासना- 
का फल भी प्राप्त करता है। अत; 
इस महासंहिताके सम्बन्धमें भी जो 
पुरुष इस प्रकार उपासना करता है 
वह [ मन्त्रमें बतलाये हुए ] प्रजासे 
लेकर खर्गपयन्त समस्त पदार्थोसे 
सम्पन्न होता है, अर्थात्‌ प्रजादिरूप 


फळ प्राप्त करता है || १-४ ॥ 


इति शीक्षाचल्ल्यां तृतीयो5नुवाकः ॥ ३ ॥ 
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चतुर्थ अनुवाक 
श्री और वुद्धिकी कामनावालोंके लिये जप 
और होमसम्बन्धी मन्त्र 
यश्छन्दसामिति मेधाकाम-| अब गयस्छन्दसाम? इत्यादि 
मन्त्रोसे मेधाकामी तथा श्रीकामी 
पुरुषोंके लिये उनकी प्राप्तिके साधन 
जप और होम बतलाये जते हैं; 
क्योंकि “वह इन्द्र मुझे मेधासे प्रसन्न 
अथवा बळ्युक्त करे”? तथा “अत 


उस श्रीको तू मेरे पास ळा” इन 
सधया स्पृणोतु” “ततो मे शिय- | वाक्योंमें [ क्रमशः मेधा और श्री- 


प्रा्तिके छिये की गयी प्राथनाके ] 

मावह” इति च लिङ्गदशनात्‌ । | छिन्न देखे जाते है । 
.यरछन्द्सासृषभो विश्वरूपः । न्दोभ्योऽष्य- ` 
मृतात्संबभ्रूव । स मेन्द्रो मेधया स्प्रणोठु । अस्तस्य देव 
घारणो भूयासम्‌ । शरीर मे विचर्षणम्‌ । जिह्वा मे 
मधुमत्तमा । कणोभ्यां भूरि विश्रुवम्‌ । ब्रह्मणः कोशोऽसि 
मेधया पिहितः । शरुतं मे गोपाय। आवहन्ती वितन्वाना॥१॥ 
कुवीणाचीरमात्मनः । वासाईसि मम गावश्च । 


स्य श्रीकामस्य च तत्प्रापिताधनं 


जपहोमाबुच्येते। “स मेन्द्रो 


अन्नपाने च सर्वदा । ततो मे श्रियमावह। लोमशां पशुभिः 


सह स्वाहा । आमायन्ठु ब्रह्मचारिणः स्वाहा । विमायन्छु 
ब्रझचारिणः स्वाहा । प्रमायन्तु ब्रझचारिणः स्वाहा । 
दमायन्तु ्रझचारिणः स्वाहा । शमायन्तु ब्रह्मचारिणः 
स्वाहा ॥ २ ॥ 

तै० उ० ५--६-- 
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जो वेदोंमें कुषम ( श्रेष्ठ अथवा प्रधान ) और सर्वरूप है तथा 
वेदरूप अमृतसे प्रधानरूपसे आविभूंत हुआ है वह [ ऑकाररूप ] इन्द्र 
( सम्पूर्ण कामनाओंका ईश ) मुझे मेधासे प्रसन्न अथवा बळयुक्त करे । 
हे देव ! में अमृतत्व ( अमृतत्वके हेतुभूत ब्रह्मज्ञान) का धारण करने- 
बाळा होऊँ । मेरा शरीर त्रिचक्षण (योग्य) हो । मेरी जिह्वा अत्यन्त मधुमती 
( मधुर भाषण करनेवाली ) हो । में कानोंसे खूब श्रवण करूँ। [हे 
ओंकार ! ] तू व्रझका कोष है और लोकिक बुद्विसे ढँका हुआ है 
[ अर्थात्‌ लौकिक बुद्धिके कारण तेरा ज्ञान नहीं होता ] । त्‌ मेरी 
श्रवण की हुई विद्याकी रक्षा कर | मेरे लिये वस्न, गौ और अन्न-पानको 
सवदा शीघ्र ही ले आनेवाळी और इनका ग्रिस्तार करनेवाली श्रीको 
[ भेड-बकरी आदि ] ऊनत्राले तथा अन्य पश्ुओंके सहित बुद्धि प्राप्त 
करानेके अनन्तर तू मेरे पास छा--खाहा । ब्रह्मचारीलोग मेरे पास 
आवे-खाहा । ब्रह्मचारीलोग मेरे प्रति निष्कपट हों--खाहा । ब्रह्मचारी- 
लोग प्रमा ( यथार्थ ज्ञान) को धारण करे--खाहा । ब्रह्मचारीलोग 
दम ( इन्द्रिदमन ) करें--खाहा । ब्रह्मचारीछोग झम ( मनोनिग्रह ) 
करें--खाद्दा | [ इन मन्त्रोंके पीछे जो 'खाहा? शब्द है वह इस. 
बातको सूचित करता है कि ये हवनके लिये हैं ] ॥ १-२ ॥ 


यञष्छन्दसां वेदानासृषभ| जो [ ओंकार ] प्रधान होनेके 
कारण छन्द- वेदोंमें श्रेष्ठके समान 

मोझरतो बुद्धि रत भें; आधान्यात्‌ । श्रेष्ठ तथा सम्पूर्ण वाणीमें व्याप्त 
मामे विश्वरूपः स्वरूप: | दोनेके कारण विश्वरूप यानी सर्वमय 
है; जेसा कि “जिस प्रकार शङ्कुओं 

सर्ववाग्व्याप्तेः । “तद्यथा श- | ( पत्तोंकी नसों ) से [ सम्पूर्ण पते 
व्याप्त रहते हैं उसी प्रकार ओंकारसे 

इना” (छा० 3० २1 २३ | ३) | सम्पूर्ण वाणी व्याप्त है-ओंकार ही 
यह सब कुछ है ]7 इस एक अन्य 

त्यादि श्रुत्यन्तरात्‌ । अत एव- | श्रुतिसे सिद्ध होता है। इसीळिय 








विकि 





न 
| 





अनुं० ४ ] 


शाङ्करआाष्याथे ३५ 


षृभत्वमोङ्कारय । ओङ्कारो 
हात्रोपास्य इति ऋषभादि- 
शब्दैः स्तुतिन्याय्यैवोङ्कारस्य । 
छन्दोस्यो वेदेभ्यो वेदा ह्यमृतं 
तस्मादसृतादथिसंचभूव । लोक- 
देववेद्च्याहृतिभ्यः सारिष्ठं 
जिघ्रक्षोः प्रजापतेस्तपस्यत 
ओङ्कारः सारिष्ठत्वेन प्रत्यभा- 
दित्यर्थः । न हि. नित्यस्योङ्कार- 
स्याञ्जसैवोत्पत्तिरेव करप्यते । 
स एवंभूत ओङ्कार इन्द्रः सर्व- 
कामेशः परमेश्वरो मा मां मेधया 
परज्ञया स्पृणोतु प्रीणयतु बलयतु 


` वा । प्रज्ञाबलं हि प्राथ्येते । 


असृतस्य अमतत्वहेतुभूतस्य 
ब्रह्मज्ञानस्य तदधिकारात्‌, हे 
देव धारणो धारयिता भूयासं 
भवेयम्‌ । किं च शरीरं मे मम 
विचषेणं विचक्षणं योग्यमित्ये- 
तत्‌ । भूयादिति प्रथमपुरुष- 
विपरिणामः । जिह्वा मे मधुः 


ओंकारकी श्रेष्ठता है | यहाँ ओंकार 
ही उपासनीय है, इसलिये “ऋषभ? 
आदि राब्दोंसे ओंकारकी स्तुति की 
जानी उचित ही है | छन्द अर्थात्‌ 
वेदोंसे-वेद ही अमृत . हैं, उस 
अमृतसे जो प्रधानरूपसे हुआ है। 
तात्पर्यं यह है कि लोक, देव, बेद 
ओर व्याहृतियोंसे सर्वोत्कृष्ट सार ग्रहण 
करनेकी इच्छासे तप करते हुए प्रजा- 
पतिको ओंकार ही सर्वोत्तम साररूपसे 
भासित हुआ था; क्योंकि नित्य 
ऑंकारकी साक्षात्‌ उत्पत्तिकी कल्पना 
नहीं की जा सकती । वह इस 
प्रकारका ओकाररूप इन्द्र-सम्पूण 
कामनाओंका स्वामी परमेश्वर मुझे 
मेघाद्वारा प्रस्न अथवा सबळ करे; | 
इस प्रकार यहाँ बुद्धिबळके छिये . 
प्रार्थना की जाती है । 


हे देव | में अमृत- अमृतत्वके 
हेतुभूत ब्रह्मज्ञानका धारण करने- 
वाळा होउ; क्योंकि यहाँ ब्रह्मज्ञान- 
का ही प्रसङ्ग है । तथा मेरा शरीर 
विचर्षण-विचक्षण अर्थात्‌ योग्य 
हो। [ मूलमें भूयासम्‌? (होऊँ) यह 
उत्तम पुरुषका प्रयोग है इसे ] 
“भूयात्‌? (हो) इस प्रकार प्रथम पुरुष- ` 
में परिणत कर लेना चाहिये । मेरी 





, श्रोता भूयासमित्यथः । | 


रक्ष । तत्य्राप्त्यविस्मरणादि 


. भियः प्राथना आवहन्त्यानयन्ती | 
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मत्तमा मधुमत्यतिशयेन मधुरः | जिहा मधुमत्तमा-अतिशय मधुमती 
माषिणीत्यर्थः । कर्णाभ्यां श्रोत्रा- | अर्थात्‌ अत्यन्त मधुरभाषिणी हो । मैं 


ce , | कार्नोसे भूरि-अधिक मात्रामें श्रवण 
भ्यां भूरि बहु विश्रनं व्यश्रव॑ करूँ अर्थात्‌ बड़ा श्रोता होउँ । 


इस वाक्यका तात्पर्यं यह है कि 
मेरा शरीर और इन्द्रियसंघात आत्म- 
ज्ञानके योग्य हो। तथा उसीके 
लिये ही बुद्विकी याचना की 
जाती है । 


` परमात्माकी उपलब्धिका स्थान 
होनेके कारण तू तळवारके कोशके 
समान ब्रह्म यानी परमात्माका कोश 
है; क्योंकि तू ब्रह्मका प्रतीक है-- 
तुझमें ब्रह्मकी उपलब्धि होती है। 
वही तू मेघा अर्थात्‌ छोकिकी बुद्धि- 
से आच्छादित यानी ढका हुआ है; 
अर्थात्‌ सामान्य-बुद्धि पुरुषोंको तेरे 
तत्तका ज्ञान नहीं होता। मेरे 
श्रुत अर्थात्‌ श्रवणपूर्वक आत्म- . 
ज्ञानादि विज्ञानकी रक्षा कर; अर्थात्‌ 
उसकी प्राप्ति एबं अविस्मरण आदि 
कर | ये मन्त्र मेधाकामी पुरुषके 
जपके लिये हैं । 

अब लक्ष्मीकामी पुरुषको होमके 
लिये मन्त्र बतळाये जाते हे--आव- 
हन्ती-लानेवाली; वितन्वाना- 
बिस्तार करनेवाली; क्योंकि “तनु? 


















ज्ञानयोम्यः कायंकरणसंघातो- 
ऽस्त्विति वाक्यार्थः । मेधा च 
तदर्थमेव हि प्रार्थ्यते । 

त्रह्मणः ` परमात्मनः कोशो- 
ऽसि । असेरिवोपलब्ध्यधिष्ठान- 
त्वात्‌ । त्वं हि त्रह्मणंः प्रतीकं 
त्वयि ब्रह्मोपलभ्यते । मेधया 
ठौकिकम्रज्ञया पिहित आच्छा- 
दितः स त्वं सामान्यग्रज्ञेरविदि- 
ततत्त्व इत्यर्थः । श्रुतं श्रवणपूर्व- 
कमात्मज्ञानादिकं मे गोपाय 


कुविंत्यर्थः । जपार्था पते मन्त्रा 


मेधाकामस्य । | 
` होमार्थास्त्वधुना श्रीकामस्य 


ओझारतः मन्त्रा उच्यन्ते । 


बरितन्वाना विस्तारयन्ती । तनो- 
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' तेस्तत्कमेत्वात्‌ । कुर्वाणा निवते- 


यन्ती, अचीरमचिरं क्षिप्रमेव, 
छान्दसो दीघेः; चिरं वा कुर्वा- 
णा आत्मनो मम, किमित्याह- 
वासांसि वख्राणि मम गावश्च 
गाश्चेति यावत्‌, अन्नपाने च 
सर्वेदेवमादीनि ङुर्वाणा श्रीर्या 
तां ततो मेधानिवेतनात्परमा- 


वहानय । अमेधसो हि श्रीरन- 
थायेवेति । 


` . किंचिशिष्टास्‌। लोमशामजाव्या- 


दियुक्तामन्येश्च पशुभिः संयुक्ता- 
मावहेत्यधिकारादोङ्कार एवाभिः 
संबध्यते । स्वाहा स्वाहाकारो 
होमार्थमन्त्रान्तन्ञापनाथः । आ- 
यन्तु मामिति व्यवहितेन सं- 
न | ब्रह्मचारिणो विमायन्तु 
ग्रमायन्तु दमायन्तु शमायन्त्वि- 
त्यादि ॥१-२॥ | 


धातुका अर्थ विस्तार करना ही है; 
कुर्वाणा-करनेवाळी;  अचीरम-- 
अचिर अर्थात्‌ शीघ्र ही; 'अचीरम! में 
दीर्घ इकार वैदिक प्रक्रियाके अनुसार 
है | अथवा चिरं ( चिरकाळतक ) 
आत्मन:-मेरे लिये करनेवाली, क्या 
करनेवाली ? सो बतलाते हैं--मेरे वस्न, 
गो और अन्न-पान इन्हें जो श्री सदा 
ही करनेवाली है उसे, बुद्धि प्राप्त 
करानेके अनन्तर तू मेरे पास छा; 
क्योंकि बुद्धिद्दीनके लिये तो लक्ष्मी 
अनर्थका ही कारण होती है । 

किन विशेषणोंसे युक्त श्रीको 
ळावे £ छोमश अर्थात्‌ भेड़-बकरी 
आदि उनवाढोंके सहिंत और अन्य 
पशुओंसे युक्त श्रीको ला | यहाँ 'आवह! 
क्रियाका अधिकार होनेके कारण 
[ उसके कर्ता ] ओंकारसे ही सम्बन्ध 
है । साहा-यह खाहाकार होमार्थ 
मन्त्रोंका अन्त सूचित करनेके लिये 
है । [ 'आ मायन्तु ब्रह्मचारिणः? इस 
वाक्यमें ] आयन्तु माम्‌? इस प्रकार 
(अ' का व्यवधानयुक्त 'यन्तु? शब्दे 
सम्बन्ध है । [ इसी प्रकार मेरे प्रति] 
ब्रह्मचारीलोग निष्कपट हों | वे प्रमा- | 
को धारण करें, इन्द्रिय-निम्रह करें, 
मनोनिग्रद करे, इत्यादि || १-२ ॥ 


Cm 22 rns 
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यशो जनेऽसानि स्वाहा । श्रेयान्‌ वस्यसोऽसानि . 
स्वाहा । तं खा भग प्रविशानि स्वाहा स मा भग प्रविश 
स्वाहा । तस्मिन्‌ सहस्रशाखे निभगाहं त्वयि मजे स्वाहा । ` 
यथापः प्रवता यन्ति यथा मासा अहजेरम्‌। एवं मां 
ब्रह्मचारिणो धातरायन्तु सर्वतः स्वाहा । प्रतिवेशोऽसि 
प्र मा पाहि प्र मा पद्यस्व ॥ ३॥ 


मैं जनतामें यशस्वी होऊँ--खाहा । मैं अत्यन्त प्रशंसनीय और 
घनवान्‌ होऊँ---खाहा । हे भगवन्‌ ! मैं उस ब्रह्मकोशभूत तुझमें प्रवेश कर 
जाऊँ---खाहा । हे भगवन्‌ ! वह तू मुझमें प्रवेश कर--खाहा । हे भगवन्‌ ! 
उस सहस्रशाखायुक्त [ अर्थात्‌ अनकों मेदवाले ] तुझमें में अपने पापा- 
चरणोंका शोधन करता हूँ---खाह्य । जिस प्रकार जल निम्न प्रदेशकी 
ओर जाता है तथा महीने अद्दर्जर--संत्रत्सरमे अन्तर्हित हो जाते हैं, 
उसी प्रकार हे धातः ! ब्रह्चारीलोग सब ओरसे मेरे पास आर्वे-- 
खाहा । तू [ शरणागतोंका ] आश्रयस्थान है अतः मेरे प्रति भासमान 
हो, तू मुझे प्राप्त हो ॥ ३ ॥ 


य॒शो यशस्वी जने जनसमूहे- | मैं जनतामें यशस्त्री होऊँ तथा 


ऽसानि मवानि। भेयान्मशस्यतरो | ` ˆ और बस्यसः- 
वसीयसः अर्थात्‌ वसुमान्‌से भी 


वस्यसो वसीयसो वसुतराद्रसुमत्त- वसुमान्‌ यानी अत्यन्त धनी पुरुषों 
राह्ठासांनीत्यन्वयः | किं च तं | से भी विशेष धनवान्‌ होऊ । तथा 


१ कोशभूतं क रा भगवनू- श्ष्ष पूजनीय | ब्रह्मके 
र्णः कोशभूतं त्वा ता हे भग | दै मा मन पु 
र कोशभूत उस तुझमें मैं प्रवेश करू; 


भगवन्मूजाचन्प्रविशानि प्रविश्य | तात्पर्य यह है कि तुझें प्रवेश करके 
चानन्यस्त्वदात्मैव भवानीत्यर्थः। | तुझसे अनन्य हो मैं तेरा ही रूप 


| 
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स त्वमपि मा माँ भग भगवन्‌ 
प्रविश । आवयोरेकत्वमेवास्तु । 
तस्मिंस्त्वयि सहस्रशाखे वहु- 
शाखाभेदे हे भगवन्‌, निमजे 
शोधयास्यहं पापकृत्यास्‌ | 

यथा लोक आपः प्रवता 
प्रवणवता निम्नवता देशेन यन्ति 
गच्छन्ति । यथा च मासा 
अहर्जर॑ संवत्सरोऽहजरः । 
अहोभिः परिवतेमानो लोकाङ्जर- 
य॒तीत्यहानि वास्मिञ्जीयन्त्यन्त- 
भवन्तीत्यहर्जरः । तं च यथा 
मासा यन्त्येचं मां ब्रह्मचारिणो 
हे धातः सवस्य विधातः मामा- 
यन्त्वागच्छन्तु सर्वतः सर्वे- 
दिग्भ्यः । 

प्रतिवेशः-श्रमापनयनस्ान- 
मासन्नगृहमित्यर्थः । एवं त्वं 
प्रतिवेश इव प्रातिवेशस्त्वच्छी- 
लिनां सर्वपापदःखापनयनस्या- 
नमसि, अतो मा मां प्रति प्रभाहि 


ग्रकाशयात्मानं प्रपद्यस्व च।| 


हो जाऊँ; तथा तू भी, हे भग- 
भगवन्‌ ! मुझमें प्रवेश कर । अर्थात्‌ 
हम दोनोंकी एकता ही हो. जाय। हे 
भगवन्‌ ! उस सहस्नशाख-अनेकों 
शाखामेदवाळे तुझमें में अपने पाप- 
कर्मोका शोधन करता हँ । 


लोकमें जिस प्रकार जळ प्रवण- 
वान्‌-निन्नतायुक्त देशक्की ओर जाते 
हैं और महीने जिस प्रकार अहर्जरमे 
अन्तहिंत होते हैं । अहजेर संत्रत्सर- 
को कहते हैं; क्योंकि वह अहः 
दिनोंके रूपमें परिवर्तित होता हुआ 
लोकोंको जीर्ण करता है अथवा 
उसमें अहः-दिन जीर्ण यानी 
अन्तर्भूत होते हैं इसलिये वह 
अहर्जर है । उस संत्रत्सरमें जिस 
प्रकार महीने जाते हैं उसी प्रकार 
हे घातः ! मेरे पास सब ओरसे- 
सम्पूर्ण दिशाओंसे ब्रह्मचारीलोग 
आरे । 


“प्रतिवेश? श्रमनिवृत्तिके स्थान 
अर्थात्‌ समीपवर्ती गृहको कहते हैं । 
इस प्रकार तू प्रतिवेशके समान प्रति- 
वेश यानी अपना अनुशीलन करने- 
वालोंका दुःखनिवृत्तिका स्थान है । 
अतः तू मेरे प्रति अपनेको प्रकाशित 
कर और मुझे प्राप्त हो; अर्थात्‌ 
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मां रसविद्धमिव लोहं त्वन्मयं | पारदसंयुक्त ठोहेके समान तू मुझे 


त्वदात्मानं कुवित्यर्थः । 
श्रीकामोऽस्मिन्विद्याप्रकरणे- 
वियोपल्ब्यौ ऽभिधीयमानो धना- 
पनसोपयोगः श; | धनं च कर्मा- 
थस्‌ । कर्म चोपात्तदुरितक्षयाय । 
तत्क्षये हि विद्या प्रकाशते । तथा 
च स्मृतिः “ज्ञानशुत्पद्यते पुसां 
क्षयात्यापस्य कर्मणः । यथादर्श- 
तले प्रख्ये पश्यन्त्यात्मान- 
मात्मनि’” ( महा० शा० २०४ | 
८, गरुड० १। २३७। ६) 
इति ॥ ३ ॥ 


अपनेसे अभिन्न कर ळे । 


इस ज्ञानके प्रकरणमें जो लक्ष्मी- 
की कामना कही जाती है वह धनके . 
लिये है, धन कर्मके लिये होता है, 
और कमे प्राप्त हुए पापोंके क्षयके 
छिये है । उनके क्षीण होनेपर ही 
ज्ञानका प्रकाश होता है; जेसा कि 
यह स्मृति भी कहती है--“पाप- 
कर्मोका क्षय हो जानेपर ही पुरुष- 
को ज्ञान होता है। जिस प्रकार 
दर्पणके खच्छ हो जानेपर उसमें 
मुख देखा जां सकता है उसी 
प्रकार शुद्ध अन्त:करणमें आत्माका 
साक्षात्कार होता है? ॥ ३ ॥ 


णातेछ€द-ा- 


इति शीक्षावल्ल्यां चतु्थो$नुवाकः ॥ ४ ॥ 
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पचस अनुवाक 


व्याह्वतिरूप बह्मकी उपासना 


संहिताविषयश्ुपासनश्ुक्तं त- 
दनु सेधाकामस्य श्रीकामस्य 
मन्त्रा अनुक्रान्ताः । ते च पार- 
्पर्थेण विद्योपयोगार्था. एव । 
अनन्तरं व्याहत्यात्मनो ब्रह्मणो- 
ऽन्तरुपासनं स्वाराज्यफलं प्र- 
स्तूयते-- 


पहले संहितासम्बन्धिनी 
उपासनाका वर्णन किया गया। 
तत्पश्चात्‌ मेधाकी कामनावाले तथा 
श्रीकामी पुरुषोंके लिये मन्त्र बतळाये 
गये । वे भी परम्परासे ज्ञानके 
उपयोगके लिये ही हैं । उसके 
पश्चात्‌ अब जिसका फल खाराज्य 
है उस व्याहृतिरूप ब्रह्मकी आन्तरिक 
उपासनाका आरम्भ किया जाता है- 


भूसुवः सुवरिति वा एतास्तिस्रो व्याहृतयः । 
तासासु ह स्मेतां चतुर्थी माहाचमस्यः प्रवेदयते । 
मह इति । तढ़ह्म । स आत्मा । अङ्गान्यन्या देवताः 
भूरिति वा अयं लोकः । सुव इत्यन्तरिक्षम्‌ । सुवरित्यसौ 


लोकः ॥ १॥ 


मह इत्यादित्यः । आदित्येन वाव सर्वे लोका 
महीयन्ते । भूरिति वा अभिः । सुव इति वायुः ।  सुवरित्या- 
दित्यः । मह इति चन्द्रमाः | चन्द्रमसा वाव सवोणि 
ज्योतीईषि महीयन्ते । भूरिति वा ऋचः । सुव इति 
सामानि । सुवरिति यजूईषि ॥ २॥ 
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मह इति ब्रह्म । ब्रह्मणा वाव सर्वे वेदा महीयन्ते । 
भूरिति वे प्राणः । सुब इत्यपानः । सुवरिति व्यानः । मह 
इत्यन्नम्‌ । अन्नेन वाव सर्वे प्राणा महीयन्ते | ता वा 
एताश्वतस्रश्चतुघो । चतस्रश्चतस्रो व्याहृतयः । ता यो वेद्‌ । 
स वेद ब्रह्म । स्वेंऽस्मे देवा बलिमावहन्ति ॥ २ ॥ 


च 


“भू;, मुव; ओर सुव:? ये तीन व्याहतियाँ हैं | उनमेंसे 'मह:? 

इस चौथी व्याहृतिको माहाचमस्य ( महाचमसका पुत्र ) जानता है | 
-वह महः ही ब्रह्म है | वही आत्मा है | अन्य देवता उसके अङ्ग (अवयव) 
हैं । “भू: यह व्याहृति यह लोक है, 'भुव:! अन्तरिक्षलोक है 
और “सुवः? यह खर्गलोक है ॥ १ ॥ तथा “महः? आदित्य है । आदित्यसे 
ही समस्त लोक बृद्धिको प्राप्त होते हैं | 'भू:ः यही अग्नि है, “भुवः 
वायु है, 'सुब:ः आदित्य है तथा 'महः? चन्द्रमा है। चन्द्रमासे ही 
सम्पूर्ण ज्योतियाँ वृद्धिको प्राप्त होती हैं । “भू? यही ऋक्‌ है, “सुवः? 
साम है, 'सुव:? यजुः है ॥ २॥ तथा 'महः” ब्रह्म है। ब्रह्मसे ही 
समस्त वेद वृद्धिको प्राप्त होते हैं। 'भूः? यही प्राण है, “भुवः? 
अपान है, 'सुवः? व्यान है तथा “महः? अन्न है। अनसे ही समस्त 
प्राण वृद्धिको प्राप्त होते हैं | इस प्रकार ये चार व्याहतियाँ हैँ | इनमेंसे 
प्रत्येक चार-चार प्रकारकी है | जो इन्हें जानता है वह ब्र्मको 
जानता है | सम्पूर्ण देवगण उसे बलि ( उपहार ) समर्पण करते हैं ॥३॥ 
भू्चेवः ५ - | “भूर्भुव: सुवरिति’ इसमें इति’ 
ईः दुरति को शब्द पूर्वकथित [ ञ्याहतियो ]को 
प्रदर्शनाथ; | एता- | ही प्रदर्शित करनेके लिये है; 


प्रद- 'एतास्तित्र:? ये शब्द भी पूर्व 
स्तिस इति च शरद प्रदर्शित [ व्याहृतियों] के ही 


वितानां परामशञार्थः । परामृष्टाः | परामर्शके लिये हैं । “वे! इस 


व्याह्तिचतुष्टयम्‌ 





अचु० ५ | 


खार्यन्ते वा इत्यनेन । तिख एताः 
प्रसिद्धा व्याहृतयः स्रार्यन्ते 
तावत्‌ । तासाभियं चतुथी 
व्याहृतिमेह इति । तामेतां चतुर्थी 
सहाचमसस्यापत्यं माहाचमस्यः 
ग्रवेदयते। उ ह स इत्येतेषां बृत्ता- 
नुकथनाथेत्वादिदितवान्ददर्श- 
$ । माहाचमस्यग्रहणमार्षा- 
नुसरणार्थम्‌ । ऋषिसरणमप्यु- 
पासनाङ्गमिति 


पदेशात्‌ । 


गम्यत इहो- 


येयं माहाचमस्येन इष्टा व्या- 


च्याहतिषु महसः हेतिमेह इति तड़क् । 


प्राधान्यम्‌ महद्धि ब्रह्म महश्च 1 


व्याहृतिः। किं पुनस्तत्‌ ? स आत्मा। 
आझ्चोतेव्यासिक्मेणः आत्मा । 


शाङ्करभाष्याथे 
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अव्ययसे परामृष्ट व्याहृतियोंका 
स्मरण कराया जाता है । अर्थात्‌ 
[ इन शाब्दोसे ] ये तीन प्रसिद्ध 
व्याहृतियाँ स्मरण दिळायी जाती 
हें । उनमें '्महः! यह चौथी 
व्याहृति है । उस इस चोथी 
व्याहृतिको महाचमसका पुत्र माहा- 
चमस्य जानता है | किन्तु 'उ ह 
स्म? ये तीन निपात अतीत घटना- 
का अनुकथन करनेके लिये द्वोनेके 
कारण इसका अर्थ “जानता था! 
(देखा था’ इस प्रकार होगा । 
[व्याइतिके द्रष्टा] ऋषिका अनु- 
स्मरण करनेके लिये 'माहाचमस्य” 
यह नाम लिया गया है । इस प्रकार 
यहाँ उपदेश होनेके कारण यह 
जाना जाता है कि ऋषिका अनु- 
स्मरण भी उपासनाका एक अङ्ग है। 


जिस 'महदः? नामक व्याहृतिको 
माद्दाचमस्यने देखा था वह ब्रह्म है । 
ब्रह्म भी महान्‌ है और व्याहृति भी : . 
मह: है । और वह क्या है? वही 
आत्मा है । “व्याति! अर्थवाळे 
'आपः घातुसे 'आत्मः शब्द 
निष्पन्न होता है । क्योकि लोक, 
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इतराश्च व्याहृतयो लोका देवा 
वेदाः ग्राणाश्च मह इत्यनेन 
व्याहुत्यात्मनादित्यचन्द्रत्रह्मान्न- 
भूतेन व्याप्यन्ते यतः अतो- 
ऽङ्कान्यचयवा अन्या देवताः । 
देवताग्रहणपरुपलक्षणाथे॑ लोका- 
दीनाम्‌ । मह इत्येतस्य व्या- 
हुत्यात्मनो देवलोकादयः सर्वे 
5वयवभूता यतोऽत आहादित्या- 
दिभिर्लाकादयो महीयन्ते इति । 


` आत्मनो ङ्गानि मद्दीयन्ते, महनं 


वृद्धिरुपचय; । महीयन्ते वर्धन्त 
इत्यथः | 

अयं लोको ५भित्रंग्वेदः प्राण 
प्रतिब्याइति इति प्रथमा व्यूहृति- 


_ चत्वारो भेदाः भूरिति | एवपुत्त- 


रोत्तरेकेका चतुर्धा भवति । 
सह इति ब्रह्म | ्रहमेत्योङ्ारः, 
शब्दाधिकारेऽन्यस्यासंभवात्‌ । 
उक्तार्थमन्यत्‌ । 


 [चलछ्ली १ 


देव, वेद और प्राणखूप अन्य 
व्याहृतियाँ आदित्य, चन्द्र, ब्रह्म एवं 
अननखरूप व्याहृत्यामक महःसे 
व्याप्त हैं, इसलिये वे अन्य देवता 
इसके अंग--अवयव हें । यहाँ 
लोकादिका उपलक्षण करानेके ढिये 
देवता? शब्दका ग्रहण किया ` 
गया है | क्योंकि देव और ढोक 
आदि सभी "महः? इस व्याहृत्यात्माके 
अवयत्रखरूप हैँ, इसीलिये ऐसा 
कहा है कि आदित्यादिके योगसे 
लोकादि महत्ताको प्राप्त होते हैं । 
आत्मासे ही अङ्ग महत्ताको प्राप्त 
हुआ करते हें । “महन? शब्दका 
अर्थ वृद्धि--उपचय है । अतः 
'महीयन्ते’ इसका 'बवृद्धिको प्राप्त 
होते हैं? यह अर्थ है । 

यह लोक, अग्नि, ऋग्वेद और 
प्राण- ये पहली व्याहृति भूः हैं; इसी 
प्रकार उत्तरोत्तर प्रत्येक व्याहृति चार- 
चार प्रकारकी है ।ऋ “महः? ब्रह्म 
है; ब्रह्मका अर्थ ओंकार है; क्योंकि 
शब्दके प्रकरणमें अन्य किसी त्रह्म- 
का होना असम्भव है । शेष सबका 
अर्थ पहले कहा जा चुका है । 


# यया अन्तरिक्षलोक) वायु, सामवेद -ओर अपान--ये दूसरी व्याद्वति 
भुवः हैं; चुलोक, आदित्य, यजुर्वेद और व्यान थै तीसरी व्याद्वति सुवः हैं 
तथा आदित्य, चन्द्रमा, त्रझ और अन--ये चौथी व्याहृति सहः हैं । 
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ता वा एताश्चतस्नश्चतुर्धेति । 
ता वा एता भूथुंवः सुबर्मह इति 
चतस्र एकैकशश्चतुधा चतुष्प्र- 
काराः । धाशब्दः प्रकारवचनः | 
चतस्र्चतस्रः सत्यश्रतुर्धा भव- 


न्तीत्यथेः । तासां यथाक्ल्घानां 


. पुनरुपदेशस्तथेवोपासन नियमार्थः। 


ता यथोक्तव्याहृतीर्यो वेद स 
वेद विजानाति । किम्‌ ? ब्रह्म । 


ननु “तहुझ स आत्मा” इति |. 


ज्ञाते ब्रह्मणि न वक्तव्यमविज्ञात- 
वत्स वेद ब्रह्मेति । 
न; तहिशेषविवक्षुत्वाद- 
दोष! | सत्यं विज्ञातं 
पञ्चमषष्ठाचु- 
वाकयोरेकवाब्यता चतुथव्याहत्यात्मा 
त्रह्मेति न तु तद्विशेषो हृदयान्त- 


रुपलभ्यत्वं मनोमयत्वादिश्च । 


वे ये चारों व्याहृतियाँ चार 
प्रकारकी हैं | अर्थात्‌ वे ये भूः, 
भुवः, सुवः ओर महः चार व्याहृतियाँ 
प्रत्येक चार-चार प्रकारकी हैं । 


'घा? शब्द “प्रकार का वाचक है । | 


अर्थात्‌ वे चार-चार होती हुई चार 
प्रकारकी है । उनकी जिस प्रकार 
पहले कल्पना की गयी है उसी 
प्रकार उपासना करनेका नियम 
क्रनेके लिये उनका पुन: उपदेश 
किया गया है | उन उपर्युक्त 
व्याहृतियोंको जो पुरुष जानता है 
वही जानता है | किसे जानता है ? 
ब्रह्मको । 


शङ्का-- “बह्‌ ब्रह्म है, वह आत्मा 
है?” इस वाक्यद्वारा [ महःरूपसे ] 
त्रहको जान लेनेपर भी उसे न 
जाननेके समान '[ उसे जो जानता 
है ] वह ब्रह्मको जानता है? ऐसा 
कहना तो ठीक नहीं है । 
समाधान-एऐसी शङ्का नहीं करनी 
चाहिये; क्योंकि उस [ ब्रह्मविषयक 


ज्ञान ] के विषयमें विशेष कहना : 


अभीष्ट होनेके कारण इस प्रकार 
कहनेमें कोई दोष नहीं है । यह 
ठीक है कि इतना तो जान लिया 
कि चतुर्थ व्याइृतिरूप ब्रहम है; किन्तु 
इदयके भीतर उपलब्ध होना तथा मनो- 
मयत्वादिरूप उसकी विशेषताओंका 
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“शान्तिसमृद्धस्‌? इत्येवमन्तो 
विशेषणविशेष्यरूपो धमेपूगो न 
विज्ञायत इति तद्विवश्षु हि 
शा्रमविज्ञातमिव ब्रह्म मत्वा स 


वेद ब्रह्मेत्याह । अतो न दोष! | 
यो हि वक्ष्यमाणेन धर्मपूगेन 
विशिष्टं ब्रह्म वेद स वेद बरह्मे- 


त्यभिप्रायः । अतो वक्ष्यमाणा- 
नुवाकेनैकवाक्यतास्य; उभयोद्य- 


तुवाकयोरेकसुपासनम्‌ । 
लिङ्गाच, भूरित्यम्नो प्रति- 


तिष्ठतीत्यादिकं लिङ्गगुपासने- 
कत्वे । विधायकाभावाच | न हि 
“वेद? उपासितव्यः’ इति विधा- 
यकः कञ्चिच्छव्दोऽस्ति। च्याहृत्य- 


नुवाके 'ता यो वेद? इति च 


[वल्ली १ . 
व्या. fos, ७ १, 
तो ज्ञान नहीं हुआ | [अगले अनुवाक- 
में] 'शान्तिसमृद्धम्‌ इस वाक्यतक 
कहा हुआ विशेषण-विशेष्यरूप धर्म- 
समूह ज्ञात नहीं है; उसे बतलानेकी 
इच्छासे ही शाने ब्रह्मको न जाने 
हुएके समान मानकर «वह ब्रह्मको 
जानता है? ऐसा कहा है । इसलिये 
इसमें कोई दोष नहीं है । इसका 
अभिप्राय यह है कि जो पुरुष आगे. 
बतळाये जानेत्राले धर्मसमूहसे 
विशिष्ट ब्रह्मको जानता है वही 
त्रसको जानता है । अतः आगे 
कहे जानेवाले अवुवाकसे इसकी 
एकवाक्यता है; क्योंकि इन दोनों 
अनुवाकोंकी एक ही उपासना है । 


[ ज्ञापक ] लिङ्ग होनेसे भी यही 
बात सिद्ध होती है । [छठे 
अनुवाकमें ] “भूरित्यग्नौ प्रतितिष्ठति’ 
इत्यादि फछश्रुति इन दोनों अनुवाकोमें 
एक ही उपासना दोनेका लिङ्ग है । 
कोई विधान करनेवाला शब्द न 
होनेके कारण भी ऐसा ही समझा 
जाता है । [ छठे अनुवाकमें ] 'वेद' 


“उपासितव्यः? ऐसा कोई [ उपासना- . 


का] विधान करनेवाळा राब्द 
नहीं है । व्याह्ति-अनुवाकर्मे 
जो 'उन ( व्याहृतियों ) को जो 
जानता है? ऐसा वाक्य है बढ 


77: ह्या 





अनु० ६ | 


' श्ाङ्करभाष्यार्थ ४७ 


४2:2:%-व486009५००८०८2५७०.-६८६८८२७.-४०८२७०.-६६८००२७७.. CF ळ्या च्याट2 न्याया. 


“ae 


चक्यमाणाथत्वान्नोपासनभेदकः 


वक्ष्यमाणा्थत्वं च तद्विशेषविव- 
्षुत्वादित्यादिनोक्तम्‌ । सर्वे देवा 
असा एवं विदुषेऽङ्गभूता आव- 
हन्त्यानयन्ति बलिं खाराज्य- 


प्राप्ती सत्यामित्यर्थः ।। १-३ ॥ 


आगे बतळायी जानेत्राळी उपासनाके 
लिये होनेके कारण [पूर्वोक्त 
उपासनासे ] उसका भेद करने- 
वाळा नहीं है । उसी उपासनाको 
आगे बतलाना क्यों इष्ट है यह बात 
“उसकी विशेषता बतळानेकी इच्छा 
होनेके कारण” आदि हेतुओंसे 
पहले कह ही चुके हैं । ऐसा 
जाननेवाले उपासकको. उसके अङ्ग- 
भूत समस्त देवगण बलि ( उपहार ) | 
समर्पण करते हैं अर्थात्‌ स्ताराज्यकी 
प्राप्ति हो जानेपर उसके लिये उपहार 
लाते हैं--यह इसका तात्पर्य है|| १-३॥ 





इति शीक्षावल्ल्यां पञ्चमोऽनुवाकः ॥ ५ ॥ 
——SS See 


षष्ठ अनुवाक 


हके साक्षात्‌ उपलन्धिस्थान हृदयाकाशका वर्णन 


भूखवःसुव;खरूपा मह इत्ये- 
तस्य च्याहुत्यात्मनो त्रह्मणो5ड- 
गान्यन्या देवता इत्युक्तम्‌ । यस्य 
ता अङ्गभूतासतस्येतस्य ब्रह्मणः 
साक्षादुपलब्ध्य्थ्ुपासेनाथं च 
हृदयाकाशः स्यानशुच्यते शाल- 
ग्राम इव विष्णोः । तसिन्हि 


तह॒क्योपायमानं मनोमयत्वादि- 


भूः, सुबः ओर सुवः-ये अन्य 
देवता "महः? इस व्याहृतिरूप हिरण्य- 
गर्भसंज्ञक ब्रमके अङ्ग हैं-ऐसा 
पहले कहा जा चुका है। जिसके 
चे अङ्गभूत हैँ उस इस ब्रह्मकी साक्षात्‌ 
उपलब्धि और उपासनाके लिये 
हृदयाकारा स्थान बतलाया जाता है, 
जेसे कि विष्णुके लिये शाल्ग्राम । 
उसमें उपासना किये जानेपर 
ही वह मनोमयत्वादिघर्मविशिष्ट 
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धमविशिष्टं साक्षादुपलभ्यते | त्रम हृथेछीपर रखे हुए आँवलेके 


पाणाविवामलकम्‌ । मार्गश्च न होता है | 

व टेट इसके सिवा सर्वात्मभावकी प्राप्तिके 
सर्वात्मभावप्रतिपत्तये वक्तव्य | ज्ये मार्ग भी बतलाना है, इसलिये इस 
इत्यनुवाक आरभ्यते-- अनुवाकका आरम्भ किया जाता है- _ 


स य एषोऽन्तहदद्य आकाराः । तस्मिन्नयं पुरुषो 
मनोमयः । अमृतो हिरण्मयः । अन्तरेण तालुके । य 


' एष स्तन इवावलम्बते । सेन्द्रयोनिः । यत्रासौ केशान्तो 


विवर्तते । व्यपोह्य शीर्षकपाले । भूरित्यञ्ञौ प्रतितिष्ठति । 
सुब इति वायो ॥ १ ॥ न 
सुवरित्यादित्ये । मह इति बह्मणि । आझोति 
स्वाराज्यम्‌ । आप्नोति मनसस्पतिम्‌ । वाक्‍पतिश्चक्षुष्पतिः । 
श्रोत्रपतिर्विज्ञानपतिः | एतत्ततो भवति । आकाशशरीरं 
ब्रह्म । सत्यात्म प्राणारामं मन आनन्दम्‌ । रान्ति- 
समृद्धममृतम्‌ । इति प्राचीनयोग्योपास्स्र ॥ २ ॥ 


यह जो हृदयके मध्यमें स्थित आकाश है उसमें ही यह मनोमय अमृत- 
खरूप हिरण्मय पुरुष रहता है । ताढुओके बीचमें और [ उनके मध्य ] यह 
जो स्तनके समान [ मांसखण्ड ] ळटका हुआ है [ उसमें होकर जो घुषृन्ना 
नाडी ] जहाँ केशोंका मूलभाग विभक्त होकर रहता है उस मूर्यप्रदेशमे 
मस्तकके कपाढोंको विदीर्ण करके निकल गयी है वह इन्द्रयोनि [ अर्थात्‌ 
परमात्माकी प्राप्तिका मार्ग ] है | [ इस प्रकार उपासना करनेवाला पुरुष 
प्राणप्रयाणके समय मूर्धाका मेदंन कर ] “भू:? इस व्याहृतिरूप अग्निम 
स्थित होता है [ अर्थात्‌ “भू: इस व्याहतिका चिन्तन करनेसे अमि- 


रूप होकर इस लोकको व्यास करता है] । इसी प्रकार “सुवः? इस 
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व्याहृतिका ध्यान करनेसे वायुमें || १ ॥ 'सुत्र:ः इस व्याहृतिका चिन्तन 
करनेसे आदित्यमें तथा "महः? की उपासना करनेसे ब्रह्ममें स्थित हो जाता 
है । इस प्रकार वह खाराज्य प्रात कर लेता है तथा मनके पति 
( ब्रह्म) को पा लेता है। तथा वाणीका पति, चक्षुका पति, श्रोत्रका 
पति ओर सारे विज्ञानका पति हो जाता है । यही नहीं; इससे मी बड़ा 
हो जाता है | वह आकाश शरीर, सत्यखरूप, . प्राणाराम, मनआनन्द 
(जिसके लिये मन आनन्दखरूप है ), शान्तिसम्पन्न और अमृतखरूप 


ब्रह्म हो जाता है। हे प्राचीनयोग्य शिष्य | तू 


्रझकी ] उपासना कर ॥ २ ॥ 
सः? इति व्युत्क्रम्य 'अयं 
हृदयाकाशतत्ख- पुरुषः? इत्यनेन सं- 
जीवयो: सरूप बुघ्यूते | य्‌ एपो- 
ऽन्तहंद्ये हृद्यस्यान्तद्ृदयमिति 
पुण्डरीकाकारो मांसपिण्ड: प्रा- 
णायतनोऽनेकनाडीसुषिर ऊध्वे- 
नालोच्धोमुखो विशस्यमाने पशौ 
प्रसिद्ध उपलभ्यते | तस्वान्तय 
एष आकाश; प्रसिद्ध एवं कर- 
काकाशवत्‌ , तसिन्सोऽयं पुरुष; । 
पुरि शयनात्यूणो वा भूरादयो 
लोका येनेति पुरुषः । मनोमयो 


ते उ०७--८-- 


इस प्रकार [ उस 


` "सः? इस पहले पदका, पाठ- 
कमको छोड़कर आगेके “अयं 
पुरुषः! इस पदसे सम्बन्ध है । जो 
यह अन्तहृंदयमें हृदयके भीतर 
[ आकाश है] । हृदय अर्थात्‌ 
सेत कमलके आकारवाळा मांस- 
पिण्ड, जो प्राणका आश्रय, अनेकों 
नाडियोंके छिद्रवाछा तथा उपरको 
नाळ और नीचेको मुखवाला है, 
जो किं पशुका आढभन ( वघ ) 
किये जानेपर स्पष्ठतया उपलब्ध 
होता है । उसके भीतर जो यह 
कमण्डलुके अन्तर्वतीं आकाशके 
समान प्रसिद्ध आकाश है उसीमें 
यह पुरुष रहता है, जो शरीररूप 
पुरमें शयन करनेके कारण अथवा 
उसने भूः आदि सम्पूर्ण छोकोंको 
पूरित किया हुआ है इसलिये 
'पुरुष! कहलाता है | वह मनोमय 





uo 
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मनो विज्ञानस्‌ मनुतेज्ञान- 
कर्मणः, तन्मयस्तत्म्रायस्तदुपल- 
म्यत्वात्‌। महुतेऽनेनेति वा मनो- 
ऽन्तःकरणं तद्‌मिमानी तन्मय- 


स्तह्किङ्गो वा; अमृतोऽमरणधमी 
हिरण्मयो ज्योतिमेयः । 


. तस्थेवंलक्षणस्य हृदयाकाशे 
हृदयाकाशख- साक्षात्कृतस्य विदुष 
जीवोपढब्घये आत्मभूतस्येन्द्रस्ये- 
मागः टशखरूपप्रतिपत्तये 
मार्गोऽभिधीयते । हृदयादूध्चे प्रवृ- 
त्ता सुषुम्ना नाम नाडी योग- 
शास्रेषु च प्रसिद्धा सा चान्त- 
रेण मध्ये प्रसिद्धे तालुके ताल- 
कयोगता । यश्चैष तालुकयोमेध्ये 
स्तन इवावलम्बते मांसखण्डस्त- 
स्य चान्तरेणत्येतत्‌। यत्र च 
केशान्तः केशानामन्तोऽवसानं 
मूं केशान्तो विवतते विभागेन 
वर्तते मूर्धप्रदेश इत्यरथः तं देश 


-ज्ञानवाची “मन्‌? धातुसे सिद्ध होनेके 
कारण 'मन? शब्दका अर्थ विज्ञान? 
है, तन्मय-तत्प्राय अर्थात्‌ विज्ञान- 
मय है; क्योंकि उस ( विज्ञानखरूप ) 
से ही वह उपलब्ध होता है; अथवा 
जिसके द्वारा जीव मनन करता है वह 
अन्तःकरण ही “मन? है उसका अमि- 
मानी, तन्मय अथवा उससे उपळक्षित 
होनेब्रालळा अमृत-अमरणधर्मा और 
हिरण्मय-ज्योतिर्मय है । 
हृदयाकाशमें साक्षात्कार किये 
हुए उस ऐसे लक्षणोवाळे तथा विद्वान्‌- 
के आत्मभूत इन्द्र ( ईश्वर ) के ऐसे 
खरूपकी प्राप्तिके लिये मार्ग बतळाया 
जाता है-हृदयदेरासे ऊपरकी ओर 
जानेवाळी सुषुन्ना नामकी नाडी योग- 
शात्रमें प्रसिद्ध है । वह अन्तरेण 
ताळुकेः अर्थात्‌ दोनों ताछुओंके 
बीचमें होकर गयी है) ओर ताळ्ओंके 
बीचमें यह जो खनके समान मांस- 
खण्ड छठका हुआ है उसके भी 
बीचमें होकर गयी है | तथा जहाँ यह 
केशान्त-केशोंके मूलभागका नाम 
'केशान्त? है वह जिस स्थानपर 
विभक्त होता है अर्थात्‌ जो मूर्घ- 


प्रदेश है, उस स्थानमें पहुँचकर 


प्राप्य तत्र विनिःसृता व्यपोह्य | जो निकल गयी है, अर्थात्‌ जो 
विभज्य बिदार्य शीर्षकपाले ' शीर्षकपाछों--मस्तकके कपालोंको 
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शिरःकपाले विनिगेता या सेन्द्र- 
योनिरिन्द्रस्य ब्रह्मणो योनिर्मार्गः 
` स्वरूपप्रतिपत्तिद्वारमित्यर्थः । 
तयैवं विद्वान्मनोमयात्मदशी 
सुपुम्नाद्वारा मू विनिष्क्रम्या- 
चतुव्योहतिरूप- स्य लोकस्याधिष्ठा- 
नह्माति: ता भ्रृरिति व्याहृति- 
रूपो यो5भिमेहतो ्रह्मणोऽङ्गभूत- 
स्तसिन्नग्नो प्रतितिष्ठत्यग्न्यात्मनेमं 
लोकं व्याझोतीत्यथः । तथा भुव 
इति दवितीयच्याहत्यात्मनि वायो । 
प्रतितिष्ठतीत्यनुवर्तते । सुवरिति 
तृतीयव्याहुत्यात्मन्यादित्ये । मह 
इत्यङ्गिनि चतुथव्याहत्यात्मनि 


ब्रह्मणि प्रतितिष्ठति । 
तेष्वात्मभावेन खित्वामोति 
्रह्मीभूतस्य अद्भुत; खाराज्यं 
बिष पम्‌ खराडभावं स्वयमेव 
राजाधिपतिभेवति । अङ्गभूतानां 
देवानां यथा ब्रह्म । देवाश्च 


पार-विमक्त यानी विदीर्ण करती इई 
बाहर निकल गयी है वही इन्द्रयोनि- 
इन्द्र अर्थात्‌ ्रझकी योनि-मार्ग यानी 
्रहमस्वरूपकी प्राप्तिका द्वार है । 


इस प्रकार उस सुषुन्ना नाडीद्वारा 
जाननेवाळा अर्थात्‌ मनोमय आत्मा- 
का साक्षात्कार करनेवाला पुरुष 
मूर्घद्वारसे निकलकर इस छोकका 
अधिष्ठाता जो महान्‌ ब्रह्मका अङ्ग 
भूत 'भूः” ऐसा व्याहृतिरूप अग्नि 
है उस अग्निमें स्थित ह्यो जाता है; 
अर्थात्‌ अभिरूप होकर इस लोक- 
को व्याप्त कर लेता है । इसी प्रकार 
वह “मुव; इस द्वितीय व्याहृति- 
रूप वायुमें स्थित हो जाता है-इस 
प्रकार 'प्रतितिष्ठति’ इस क्रियाकी 
अनुवृत्ति की जाती है । तथा [ ऐसे 
ही ] “सुवः? इस तृतीय व्याहति- 
रूप आदित्यमें और "महः? इस 
चतुर्थ व्याह॒तिरूप अङ्गी ब्रह्ममें स्थित 
होता है | 


उनमें आत्मखरूपसे स्थित हो वह 
ब्रह्मभूत हुआ खाराज्य-खराड्भावको 
प्राप्त कर लेता है अर्थात्‌ जिस प्रकार 
ब्रह्म अद्भभूत देवताओंका अधिपति 
है उसी प्रकार खयं उनका राजा- 
अधिपति हो जाता है । तथा उसके 
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सर्वेऽस्मै बरिमावइन्त्यङ्गभूता 


यथा न्रहणे । आप्नोति 


मनसस्पतिम्‌ । सर्वषां हि 


मनसां पतिः सर्वात्मकत्वाइ- 


हणः । सर्वेहिं मनोभिस्तन्मनुते । 
तदामोत्येव॑ विद्वान्‌ । कि च वा- 
कपतिः सवासां वाचां पतिभेवति । 
तथेव चक्षुष्पतिश्रश्नुषां पतिः । 
श्रोत्रपतिः श्रोत्राणां पतिः । 
विज्ञानपतिविज्ञानानां च पतिः। 
सर्वात्मकत्वात्सर्वग्राणिनां करणे 
सद्वान्भवतीत्यथः । 

किं च ततोऽप्यधिकतरमेतङ्क- 
बति। किं तत्‌? उच्यते । आकाश- 
शुरीरमाकाशः शरीरमस्याकाश- 
बड्डा सक्ष्म॑ शरीरमस्येत्याकाश- 
शरीरम्‌ । किं तत्‌ ! प्रकृतं ब्रह्म। 
सत्यात्म सत्यं मूर्तामूतंमवितथं 
स्वरूपं चात्मा स्वभावोऽस्य तदिदं 
सत्यात्म । प्राणारामं प्राणेष्या- 





अङ्गभूत देवगण जिस प्रकार ब्रह्मको 
उसी प्रकार इस अपने अङ्गीके लिये 
उपहार छाते हैं । तथा वह मनस्पति- 


को प्राप्त हो जाता है । ब्रह्म सत्रात्मक 


होनेके कारण सम्पूर्ण मनोंका पति 
है, वह सारे ही मनोंद्वारा मनन 
करता है । इस प्रकार उपासनाद्वारा 
विद्वान्‌ उसे ग्राप्त कर लेता है । यही 
नहीं, वह वाक्पति-सम्पू्ण वाणियों- 
का पति हो जाता है, तथा चक्षु- 
ष्पति-नेत्रोंका खामी, श्रोत्रपति- 
कानोंका खामी और बिज्ञानपति- 
विज्ञानोंका खामी हो जाता है। 
तात्पर्य यह है. कि सर्वात्मक होनेके 
कारण वह समस्त प्राणियोंकी 
इन्द्रियोंसे इन्द्रियवान्‌ होता है । 


यही नहीं, वह तो इससे भी बड़ा 
हो जाता है । सो क्या ? बतढाते 
हैं-आकाशशरीर-आकाश जिसका 
शरीर है अथवा आकाशके समान 
जिसका सूक्ष्म शरीर है वही आकाश- 
शरीर है। वह है कोन! प्रकृत 
ब्रह्म [ अर्थात्‌ वह ब्रह्म जिसका यहाँ 


प्रकरण है] । सत्यात्म-जिसका 


मूर्तामूर्तरूप सत्य अर्थात्‌ अमिच्या 


“सत्यात्म? कहते हैं । प्राणाराम- 
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राम आक्रीडा यस्य | 
रामस्‌ । प्राणानां वारासो यस्मिं- 
्तत्ग्राणारामस्‌ । मनआनन्दस्‌ ; 
आनन्दभूतं सुखकूदेव यस्य 
मनस्तन्मनआनन्दस्‌ । शान्ति- 
समृद्ध शान्तिरूपशमः, शान्तिश्च 
तत्समृद्ध च शान्तिसमृद्धस्‌ । 
शान्त्या वा समृद्धं तदुपलभ्यत 
इति शान्तिसमृद्धम्‌ । अमृतम- 
मरणधर्मि । एतच्चाधिकरण- 
विशेषण तत्रच मनोमय इत्यादौ 
द्रष्टव्यमिति । एवं मनोमयत्वा- 
दिधमैंविशिष्ट यथोक्तं ब्रह्म हे 
प्राचीनयोग्य, उपास्स्वेत्याचार्य- 
वचनोक्तिराद्राथां । उक्तस्तू- 
पासनाशब्दार्थः ॥ १-२ ॥ 


्राणॉमें जिसका रमण अर्थात्‌ क्रीडा 
है अथवा जिसमें प्राणोंका आरमण 
है उसे ग्राणाराम कहते हैं | मन- 
आनन्दम्‌-जिसका मन आनन्दभूत 
अर्थात्‌ ` सुखकारी ही है वह मन- 
आनन्द कहलाता है | शान्तिसमृद्धम्‌ 
-शान्ति उपशमको कहते हैं, जो 
शान्ति भी है और समृद्ध भी वह 
शान्तिसमृद्ध है अथवा शान्तिके 
दवारा उस समृद्ध ब्रह्मकी उपलब्धि 
होती है, इसलिये उसे शान्तिसमृद्ध 
कहते हैं | अमृत-अमरणधर्मी । ये 
अधिकरणमें आये हुए विशेषण उस 
मनोमय आदिमें ही जानने चाहिये । 
इस प्रकार मनोमयत्व आदि धर्मोंसे 
विशिष्ट उपयुक्त ब्रह्मकी, हे प्राचीन- 
योग्य | तू उपासना कर-यह 
आचार्यकी उक्ति [ उपासनाके ] 
आदरके लिये है। «उपासना? 
शब्दका अर्थ तो पहले बतछाया ही 
जा चुका है ॥ १-२॥ 


RR 
इति शीक्षावल्ल्यां षष्ठोऽनुवाकः ॥ ६॥ 


ज 





सप्तम अनुवाक 


पाडक्तरूपसे बह्मकी उपासना 


यदेतदव्याहत्यात्मर्क त्रह्मो- 
पास्यमुक्त॑ तस्येवेदानीं पृथिव्या- 


दिपाङ्कखरूपेणोपासनगुच्यते । 
पृञ्चसंख्यायो गात्पङ्किच्छन्द्‌+ 

संपत्तिः । ततः पाङ्कत्व 
सर्वस्य । पाङ्कश्च यज्ञः । 
(तवश्वपदा पङ्किः पाङ्को 
यज्ञ/” इति श्रते । तेन यत्स्वे 
लोकाद्यात्मान्तं च पाङ्कं परि 
कल्पयति यज्ञमेव तत्परिकस्प- 
` यति । तेन यज्ञेन परिकल्पितेन 
पाङ्कात्मकं प्रजापतिमभि- 
संपद्यते । तत्कथं पाङ्कमिदं 
सवामत्यत आहे 


यह जो व्याहृतिरूप उपास्य 
ब्रह्म बतलाया गया है अब पृथिवी 
आदि पाङक्तरूपसे उसीकी उपासना- 
का वर्णन किया जाता है-[ एथिवी | 
आदि पाच-पाच संख्यावाले पदाथ हैं 
तथा पडक्तिछन्द भी पाँच पदोंवाला 
है, अतः] 'पाँचः संख्याका योग होनेसे 
[उन पृथिवी आदिसे] पङ्क्तिछन्द 
सम्पन्न होता है । इसीसे उन सबका 
पाङक्तत्व है | यज्ञ भी पाङ्क्त है, जसा 
कि “पढक्तिउन्द पाँच पदोंवाला है, 
यज्ञ पाङक्त है” इस श्रृतिसे ज्ञात 
होता है । अतः जो छोकसे लेकर 
आत्मापर्यन्त -सबको पाङ्ळरूपसे 
कल्पना करता है वह यज्ञकी ही 
कल्पना करता है। उस कल्पना 
किये हुए यज्ञसे वह पाङ्क्रखरूप 
प्रजापतिको प्राप्त हो जाता है । 
अच्छा तो यह सब किस प्रकार 
पाडक्त है ! सो अब बतळाते हैं-- 


परथिव्यन्तरिक्षे चौरदिशोऽवान्तरदिशः । अभिवोयुरा 
दित्यश्रन्द्रमा नक्षत्राणि | आप ओषधयो वनस्पतय 


अनु०७ ] शाइरभाष्याथे ष्ण 


| आकाश आत्मा । इत्यधिभूतस्‌ । अथाध्यात्मम्‌ । प्राणो . 

| व्यानोऽपान उदानः समानः । चक्षुः श्रोत्रं मनो वाक्‌ 

त्वक्‌ । चर्म मासशख्नावास्थि मज्जा । एतदधिविधाय 
ऋषिरवोचत्‌ । पाङ्क्तं वा इद्‌शसर्वम्‌ । पाङ्क्तेनैव 
पाङक्तस्प्ृरणोतीति ॥ १॥ 


पृथिवी, अन्तरिक्ष, युछोक, दिशाएँ और अवान्तर दिशाएँ [यह 
ढोकपाङ्क्त ]; अग्नि, बायु, आदित्य, चन्द्रमा और नक्षत्र [-यह देवता- 
पाङ्क्त ] तथा आप, ओषधि, वनस्पति, आकाश और आत्मा--ये 
अधिभूतपाडक्त हैं| अब अध्यात्मपाङ्क्त बतछाते हैं--प्राण, व्यान, 
अपान, उदान ओर समान [ -यह्द वायुपाङ्क्त ]; चक्षु, श्रोत्र, मन, 
वाक्‌ और त्वचा [-यह इन्द्रियपाडक्त ] तथा चर्म, मांस, ख्ायु, अस्थि 
और मजा [-यह धातुपाडक्त--ये सब मिलाकर अध्यात्मपाङक् हैं ] । इस 
प्रकार पाङ्क्तोपासनाका विधानकर ऋषिने कद्दा--'यह सब पाङ्क्त ही 
है; इस [ आध्यात्मिक ] पाङ्क्तसे ही उपासक [ बाह्य ] पाङ्क्तको पूर्ण 
करता है? | १ ॥ 


पृथिव्यन्तरिक्षं द्योर्दिशोवा- | प्रथिवी, अन्तरिक्ष, दुढोक, 
ब्दिकः न्तरदिश इति लो-| दिशाएँ और अवान्तर दिशाएँ-ये 
लोकपाङ्क्त हैं; अप्नि, वायु, आदित्य, 


नाग |) ओर नक्षत्र-ये . देवतापाङ्क्त 
बॉयुरादित्यश्न्द्रमा नक्षत हैं; जल, ओषधि, वनस्पति, आकाश 


देवतापाङ्कम्‌ । आप ओषधयो | और आत्मा-ये भूतपाढक हैं | यहाँ 
वनस्पतय आकाश आत्मेति (आत्मा? विराट्को कहा है; क्र्यांकि 
भूतपाङ्कम्‌ । आत्मेति विराड्‌ | यह भूतोंका अधिकरण है इत्यघि- 
भूताधिकारात्‌ । इत्यधिसूतमि- | भूतम! यद वाक्य अधिछोक और 


सावरु कृपाङ्कम्‌ । अभि- 
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त्यधिलोकाधिदैवतपाङक्तयोप- 
ठक्षणाथंम्‌ । लोकदेवतापाङक्त- 
योश्चाभिहितत्वात्‌ । 
अथानन्तरमध्यात्मं पाङ्क- 
त्रिविधाध्यात्- त्रयसुच्यते-प्राणा- 


गञ्च दि वायुपाङ्कम्‌ । 
चक्षुरादीन्द्रियपाङ्कम्‌ । चर्मादि 
धातुपाङ्क्तम्‌ । एताबद्धीदं 
सर्वेमघ्यात्मम्‌, बाह्य च 
पाङक्तमेवेत्येतदेवमधिविधाय 
परिकरप्य्षिषेंद एतइशेनसंपन्नो 
वा कथ्चिहषिरवोचदुक्तचान्‌ । 
किमित्याह-पाङक्त वा इदं सवं 
पाङ्केनेवाध्यात्मिकेन संख्या- 
सामान्यात्पाङ्क बाह्यं स्पृणोति 
बलयति पूरयति । एकात्मतयो- 
पलभ्यत इत्येतत्‌ । एवं पाङ्क- 
मिदं सवेमिति यो वेद स प्रजा- 
पत्यात्मैव भवतीत्यर्थः ॥ १ ॥ 


अधिदेवत-इन दो पाङ्क्तोंका भी 
उपलक्षण करानेके लिये है; क्योंकि 
इनमें लोक और देवतासम्बन्धी दो 
पाङ्क्तोंका भी वर्णन किया गया है | 
अब आगे तीन अध्यात्मपाङ्क्तों- 
का वर्णन, किया जाता है-म्राणादि 
वायुपाङ्क्त, चक्षु आदि इन्द्रियपाङ्क्त 
और चर्मादि धातुपाङ्क्त-बस ये 
इतने ही अध्यात्म और बाह्य पाङ्क्त 
हैं | इनका इस प्रकार विधान अर्थात्‌ 
कल्पना करके ऋषि-वेद अथवा 
इस दष्टिसे सम्पन्न किसी ऋषिने 
कहा । क्या कहा १ सो बतळाते 
हैं-निश्चय ही यह सब पाङ्क्त ही 
है । आध्यात्मिक पाङ्क्तसे ही, 
संख्यामें समानता होनेके कारण 
उपासक बाह्यपाङ्क्तको बळ्वान्‌- 
पूरित करता है अर्थात्‌ उसके साथ 
एकरूपसे उपलब्ध करता है । इस 
प्रकार 'यह सब पाङ्क्त है? ऐसा 
जो पुरुष जानता है वह प्रजापति- 
खरूप ही हो जाता है- ऐसा इसका 
तात्पर्य है ॥ १ ॥ 


—— SEL —— 
इति शीक्षावल्ल्यां सप्तमोऽनुबाकः 


अष्टम अनुवाक 


ओङ्कारोपासनाका विधान 


व्याहुत्यात्मनो ब्रह्मण उपा- 
सनश्चुक्तस्‌ । अनन्तरं च पाङ्क्त- 
सरूपेण तस्येवोपासनशुक्तम्‌ । 
इदानीं सर्वोपासनाङ्गभूतस्योङ्का- 
रस्योपासनं विधित्स्यते । परापर- 
ब्रह्मदष्टया उपास्यमान ओङ्कारः 
शब्दमात्रोऽपि परापरन्रह्प्रासि- 
साधनं भवति । स द्यालम्षनं 
त्रह्मणः परस्यापरस्य च, प्रति- 
मेव विष्णोः | “एंतेनेवायतने- 
नेकतरमन्वेति” ( प्रर उ० ५ | 
२ ) इति श्रतेः | 


व्याहृतिरूप ब्रह्मकी उपासनाका ' 
निरूपण किया गया; उसके पश्चात्‌ 
उसीकी उपासनाका पाङक्तरूपसे 
वणेन किया । अब सम्पूर्ण 
उपासनाआंके अन्गभूत ओंकारकी 
उपासनाका विधान करना चाहते 
हैं | पर एवं अपर ब्रह्मदृष्टिसे 
उपासना किये जानेपर ओंकार--- 
केवल शब्दमात्र होनेपर भी पर 
और अपर ब्रह्मकी प्रापिका साधन 
होता है | वही पर और अपर ब्रह्मका 
आलम्बन है, जिस प्रकार कि 
विष्णुका आलम्बन प्रतिमा है । 
“इसी आछम्बनसे उपासक [ पर 
या अपर ] किसी एक ब्रह्मको प्राप्त 
हो जाता है? इस श्रुतिसे यही 
बात प्रमाणित होती है । 


ओमिति ब्रह्म । ओमितीदश्सबेस । ओमित्ये 
तदनुकृतिहे स्म वा अप्यो श्रावयेत्याश्रावयन्ति | ओमिति 
सामानि गायन्ति । ओश्शोमिति शस्त्राणि शश्सन्ति । 
ओमित्यध्वयुः प्रतिगरं प्रतिगणाति । ओमिति ब्रह्म 
प्रसौति । ओमित्यम्निहोत्रमनुजानाति । ओमिति ब्राह्मणः 
ग्रवक्ष्यन्लाह बह्मोपाझवानीति. । ब्रह्मेवोपाझोति ॥ १ ॥ 
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३ यह शब्द ब्रह्म है, क्योंकि ३४” यह सवेरूप है; (३० 
यह अनुकृति ( अनुकरण--सम्मतिसूचक संकेत ) है- ऐसा प्रसिद्ध 
है | [ याज्ञिकलोग ] “ओ श्रावय! ऐसा कहकर श्रवण कराते हैँ | ५३७७ 
ऐसा कहकर सामगान करते हैं ।? ॐ शोम ऐसा कहकर शस्रों ( गीति- 
रहित ऋचाओं ) का पाठ करते हैं । अध्वर्यु प्रतिगर ( प्रत्येक कर्म ) के 
प्रति ५३” ऐसा उच्चारण करता है । “३४” ऐसा कहकर ब्रह्मा अनुज्ञा 
देता है; ७” ऐसा कहकर वह अभ्निददोत्रके लिये आज्ञा देता है । 
वेदाध्ययन करनेवाला ब्राह्मण “3४” ऐसा उच्चारण करता हुआ कहता 
है- “मैं ब्रह्म ( वेद अथवा परब्रह्म ) को प्राप्त करूँ ।? इससे वह त्रह्मको 


ही प्राप्त कर लेता है॥ १ ॥ 


ओमिति । इतिशब्दः खरूप- 


ओङ्कारस्य परिच्छेदार्थः, ओ- 
स्ोल्यम्‌ सित्येतच्छब्दरूपं 
त्रह्मेति मनसा धारयेदुपासीत । 
यत ओमितीदं सव हि शब्दरूप- 
मोङ्कारेण व्याप्तम । “तद्यथा 
शङ्कना'' ( छा० उ० २। २३। 
३ ) इति श्रुत्यन्तरात्‌ । अभि- 
धानतन्त्रं द्यमिधेयमित्यत इदं 

सर्वमोङ्कार इत्युच्यते । 
ओङ्कारस्तुत्यथमुत्तरो ग्रन्थः । 
उपास्यत्वात्तस्य । 
` औमित्येतदचुक्रति- 
रनुकरणम्‌ । करोमि यास्यामि 


ओड्कारमद्दिमा 


“ओमिति? इसमें “इति? शब्द 
आंकारके खरूपका परिच्छेद 
( निर्देश ) करनेके लिये है । अर्थात्‌ 
(३०१ यह शब्दरूप ब्रह्म है- ऐसा 
इसका मनसे घ्यान-उपासना करे; 


क्योंकि ३%? यही सब कुछ है, 


कारण, समस्त शब्दरूप प्रपञ्च 
ओंकारसे व्याप्त है, जेसा कि 'जिस 
प्रकार शंकुसे पत्ते व्याप्त रहते हैं? 
इत्यादि एक दूसरी श्रुतिसे सिद्ध 
होता है । सम्पूर्ण वाच्य वाचकके 
ही अधीन होता है, इसलिये यह 
सब ओंकार दी कहा जाता है । 
आगेका ग्रन्थ ओंकारकी स्तुतिके 
लिये है; क्योंकि वह उपासनीय 
है | “३४ यह अनुकृति यानी 
अनुकरण है । इसीसे किसीके 
द्वारा 'मैं करता हूँ, मैं जाता है 


हु % 


| 
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चेति ङृतशुक्त्रोमित्यलुकरोत्य- 


न्यः । अत ओङ्कारोऽलुकृतिः । 
ह ख वा इति प्रसिद्धार्थाव- 
द्योतकाः । प्रसिद्भमोङ्कारस्यानु- 
कृतित्वस्‌ । 

अपि च 'ओ श्रावय' इति 
ग्रैषपूवकमाश्रावयन्ति । तथोमिति 


सामानि गायन्ति सामगाः । 


३ॐ“शोमिति शख्राणि शंसन्ति शख्र- 
शसितारोऽपि । तथोित्य्वु 
प्रतिगरं ग्रतिणुणाति । ओमिति 
ब्रह्मा प्रसौत्यनुजानाति मैषपूर्व- 
कमाश्रावयति । ओमित्यप्नि- 
होत्रमचुजानाति । जुहोमीत्युक्त 


ओसित्येवानुज्ञा प्रयच्छति । 


इस प्रकार किये हुए कथनको 
घुनकर . दूसरा पुरुष [ उसको 
खीकृत करते हुए ] '३० ऐसा 
अनुकरण करता है । इसलिये 
ओंकार अनुकृति है | 'इ? 'स्म' और 
'वेः--ये निपात प्रसिद्धिके सूचक 
हैं; क्योंकि ओंकारका अनुकृतित् तो 
प्रसिद्ध ही है । 


इसके सिवा 'ओ श्रावय? इस 
प्रकार प्रेरणापूर्वक याज्ञिकळोग 
प्रतिश्रवण कराते हैं | तथा ३% 
ऐसा कहकर सामगान करनेवाले 
सामका गान करते हैं । श्न 
शंसन करनेवाले भी ८३» शोम 
ऐसा कहकर शख्नोंका पाठ करते 
हैं । तथा अध्यर्युळोग प्रतिगरके 
प्रति ५४०” ऐसा उच्चारण करते 
हैँ । 'ॐ ऐसा कहकर ब्रह्मा 
अनुज्ञा देता है अर्थात्‌ प्रेरणापूर्वक 
आश्रवण करता है; और ५३४१ 
कहकर वह अमिहोत्रके लिये आज्ञा 
देता है | अर्थात्‌ यजमानके यों 
कहनेपर कि “मैं हवन करता हुँ: 
वह “३० ऐसा कहकर उसे 
अनुज्ञा देता है । 
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ओमित्येव ब्राह्मणः प्रवक्ष्यन्‌ 
प्रवचनं करिष्यन्नध्येष्यमाण 
ओमित्येवाह । ओमित्येव प्रति- 
पद्यतेऽध्येतुमित्यर्थः । ब्रह्मवेद 
मुपाझवानीति प्राप्नुयां ग्रही- 
ष्यामीत्युपाझोत्येव ब्रह्म । 
अथवा ब्रह्म परमात्मा तपु- 
पाझवानीत्यात्मानं प्रवक्ष्यन्प्राप- 
यिष्यन्नोमित्येवाह । स च तेनो- 
ङ्कारेण ब्रह्म प्रामोत्येब । ओङ्का- 
रपूते प्रवृत्तानां क्रियाणां फलवत्त्वं 


यसात्तसादोङ्कारं ब्रह्मेत्युपासी- 
तेति वाक्यार्थः ॥ १ ॥ 


[ चल्ली १ 


प्रवचन अर्थात्‌ अध्ययन करनेवाला 
ब्रामण “३%? ऐसा उच्चारण करता 
है; अर्थात्‌ ‹ॐ ऐसा कहकर ही 
वह अध्ययन करनेके लिये प्रवृत्त होता 
है । “मैं ब्रह्म यानी वेदको प्राप्त करूँ 
अर्थात्‌ उसे ग्रहण करूँ” ऐसा कहकर 
वह ब्रह्मको प्राप्त कर ही लेता है | 
अथवा [ यों समझो कि ] भें ब्रह्म- 
परमात्माको प्राप्त करूँ” इस प्रकार 
आत्माको प्राप्त करनेकी इच्छासे वह 
३ ऐसा ही कहता है और 
उस कारके द्वारा वह ब्रह्मको 
प्राप्त कर ही लेता है। इस प्रकार 
क्योंकि ॐकारपूर्वक प्रवृत्त होनेवाढी 
क्रियाएँ फलवती होती हैं इसलिये 
“>»कार ब्रह्म है? इस तरह उसकी 


उपासना करे-यह इस वाक्यका 
अर्थ है | १ ॥ 


नव्य स 
इति शीक्षावल्ल्यामष्टमोऽनुचाकः ॥ ८ ॥ 





त 








नवम अनुवाक 


ऋतादि शुभकमोंकी अवश्यकृतंव्यताका विधान 


विज्ञानादेवाप्रीति खाराज्य-| विज्ञानसे ही स्वाराज्य प्राप्त कर 


हे] > लेता है-ऐसा [छठे अनुवाकमें] कहे 
मित्युक्तत्वाच्छोतसातानां कमे- जानेके कारण श्रौत और स्मार्त कर्मो- 


की व्यर्थता प्राप्त होती है। वह 
प्राप्त न हो, इसलिये पुरुषार्थके प्रति 


प्रापदिति कर्मणां पुरुषार्थं प्रति | कमॉका साधनत्व प्रदर्शित करनेके 
लिये यहाँ उनका उल्लेख किया 


साधनत्वग्रद्शनाथेमिहोपन्यासः-' जाता है-- . 
ऋतं च स्वाध्यायप्रवचने च । सत्यं च स्वाध्याय- 
प्रवचने च । तपश्च स्वाध्यायप्रवचने च । दमश्च स्वाध्याय- 
प्रवचने च । शमश्च स्वाध्यायप्रवचने च। अम्नयश्र स्वाध्याय- 
प्रवचने च। अभिहोत्रं च स्वाध्यायप्रवचने च । अतिथयश्च 
स्वाध्यायप्रवचने च । मानुषं च स्वाध्यायप्रवचने च । 
प्रजा च स्वाध्यायप्रवचने च | प्रजनश्च स्वाध्यायप्रवचने च। 
प्रजातिश्च स्वाध्यायप्रवचने च । सत्यमिति सत्यवचा 
राथीतरः । तप इति तपोनित्यः पौरुशिष्टिः स्वाध्यायप्रवचने 
एवेति नाको मौद्गल्यः । तडि तपस्तडि तपः ॥ १॥ 


ऋत ( शाख्नादिद्रारा बुद्विमें निश्चय किया हुआ अर्थ) तथा 
. खाध्याय ( शाख्राष्ययन ) और प्रवचन ( अध्यापन अथवा वेदपाठरूप 
ब्रह्मयज्ञ ) [ ये अनुष्ठान किये जाने योग्य हैं. ] । सत्य ( सत्यमाषण ) 
तथा खाध्याय और प्रवचन [ अनुष्ठान किये जाने चाहिये ]। दम 


णामानर्थक्यं ग्राप्तमित्यतस्तन्मा 





६२. तैत्तिरीयोपनिषद्‌ - [वल्ली १ 
~ ~~ ~ +O ~ ~ ~ < ~~ ५२२. 
( इन्द्रियदमन ) तथा खाध्याय और प्रवचन [ इन्हें सदा करता रहे ] | 
शम ( मनोनिग्रह ) तथा स्वाध्याय और प्रवचन [ ये सवेदा कर्तब्य हैँ ] 
अग्नि ( अग्न्याधान ) तथा स्वाध्याय ओर प्रवचन [ इनका अनुष्ठान 
करे ] । अग्निहोत्र तथा खाध्याय और प्रवचन [ ये नित्य कतंब्य हैं ] । 
अतिथि ( अतिधिसत्कार ) तथा साध्याय और प्रवचन [ इनका नियम- 
से अनुष्ठान करे ]। मानुषकर्म ( त्िवाहादि लौकिक व्यवहार ) तथा 
स्वाध्याय और प्रवचन [ इन्हें करता रहे ]। प्रजा ( प्रजा उत्पन्न करना ) 
तथा स्वाध्याय और प्रवचन [-ये सदा ही कर्तव्य हैं ] । प्रजन ( ऋतु- 
काळमें मार्यागमन ) तथा [ इसके साथ ] स्वाध्याय और प्रवचन 
[ करता रहे ] । प्रजाति ( पौत्रोत्पत्ति) तथा स्वाध्याय और प्रवचन 
[ इनका नियतरूपसे अनुष्ठान करे ] । सत्य ही [ अनुष्ठान करने योग्य 
है ] ऐसा रथीतरका पुत्र सत्यवचा मानता है | तप ही [ नित्य अनुष्ठान 
करने योग्य है ] ऐसा नित्य तपोनिष्ठ पौरुरिष्टिका मत है। स्वाध्याय 
और प्रवचन ही [ कर्त्तव्य हैं ] ऐसा मुद्वढके पुत्र नाकका मत है। 
अतः वे ( खाघ्याय और प्रवचन ) ही तप हैं, वेही तप हैं | १ ॥ 


ऋतमिति व्याख्यातम्‌। खा-| “ऋत?-इसकी व्याख्या पहले 

[ ऋतं वदिष्यामि-इस वाक्यें] की 

घ्यायोऽध्ययनम्‌। प्रवचनमध्या- जा चुकी है । “स्वाध्याय? अध्ययनको 

७ कहते हैं, तथा “प्रवचन? अध्यापन 
पन ब्रह्मयज्ञो वा। एतान्यता- ु 

यज्ञ | ° ।|या ब्रह्मयज्ञका नाम है । ये ऋत 

दीन्यनुष्ठेयानीति वाक्यशेषः । | आदि अनुष्ठान किये जाने योग्य 


र वी हैं-यह वाक्यशेष है | सत्य-सत्य- 
सत्यं च सत्यवचन यथाड्या- | बचन अथवा जैसा पहले [ सत्यं 


ख्यातार्थ वा | तपः कृच्छादि । | वदिष्यामि--इस बाक्यमें ] व्याख्या 
की गयी है, वह; तप-कच्छादि; दम- . 
दमो बाह्मकरणोपशमः । शमो- बाह्य इन्द्रियोंका निग्रह; शम- चित 


१करणोपशमः | अग्नय आधा- | की शान्ति; [ ये सब करने 


~ 


) 
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तच्याः । अभिहोत्रं च होतव्यम्‌ | 
अतिथयश्च पूज्याः । मानुषमिति 
लौकिक; _ संव्यवहारः, तत्च 
यथाग्राप्तमनुष्ठे यम्‌ । प्रजा चोत्पा- 
द्या । प्रजनश्च प्रजननमृतौ 
भार्यागमनमित्यर्थः । प्रजातिः 
पोत्रोत्पत्तिः पुत्रो निवेशयितव्य 


इत्येतत्‌ । 

सर्वेरेतेः कर्मभिर्यृक्तस्यापि 
खाध्यायप्रवचन- स्माध्यायम्रवचने 
सहयोगकारणम्‌ यत्ततोऽनुष्ठेये इत्येव- 
मर्थं सर्वेण सह खाध्यायप्रचचन- 
ग्रहणस्‌ । खाध्यायाधीन द्यर्थ- 
ज्ञानम्‌, अ्थज्ञानायत्तं च परं 
श्रेयः; ग्रवचनं च तदविसरणाथ 
थमेप्रवृद्धयथे च । अतः खाध्या- 
यग्रवचनयोराद्रः कार्य; । 

सत्यमिति सत्यमेवानुष्ठातव्य- 
सत्यादि्राधान्ये मिति सत्यमेव 
मुनीनां मतमेदाः चूचो यस्य सोऽयं 
सत्यवचा नाम वा तस्य । राधी- 


_ तरो रथीतरस्य गोत्रो राथीतरा- 


चायो मन्यते । तप इति तप एव 


हैं ] । अग्नियोंका आधान करना 
चाहिये | अग्निहोत्र होम करने योग्य 
है । अतिथियोंका पूजन करना 
चाहिये। मानुष यानी लौकिक 
व्यवहार; उसका भी - यथाप्राप्त 
अनुष्ठान करना चाहिये । प्रजा 
उत्पन्न करनी चाहिये | प्रजन- 
प्रजनन-कतुकालमें मार्यागमन और 
प्रजाति-पोत्रोत्पत्ति अर्यात्‌ पुत्रको 
ख्रीपरिग्रह कराना चाहिये | 

इन सब कमॉसे युक्त पुरुषको 
भी स्त्राध्याय ओर प्रवचनका यत्न- 
पूर्वक अनुष्ठान करना चाहिये-इसी- 


| लिये इन सबके साथ खाध्याय और 


प्रवचनको ग्रहण किया गया है। 
स्वाध्यायके अधीन ही अर्थज्ञान है 
ओर अर्थज्ञानके अधीन ही परमश्रेय 
है, तथा प्रवचन उसकी अविस्मृति 
ओर धर्मकी बृद्धिके लिये है; इसलिये 
स्वाध्याय और प्रवचनमें आदर 


|| ( श्रद्धा ) रखना चाहिये। 


सत्य अर्थात्‌ सत्य ही अनुष्ठान 
किये जाने योग्य है-ऐसा सत्यवचा 
-सत्य ही जिसका वचन- हो वह 
अथवा जिसका नाम ही सत्यवचा है 
वह राथीतर अर्थात्‌ रथीतरके बंशमें 
उत्पन्न हुआ राथीतर आचार्य मानता 
है | तप यानी तप ही कर्त्तव्य है- 
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कतेव्यमिति तपोनित्यस्तपसि 
नित्यस्तपःपरस्तपोनित्य इति वा 
नाम पोरुशिष्टिः पुरुशिष्टस्या- 
पत्यं पौरुशिष्टिराचार्यो मन्यते । 
खाध्यायप्रवचने एवानुष्ठेये इति 
नाको नामतो मुद्गलस्थापत्य॑ 
मौदूल्य आचार्यो मन्यते । तद्धि 
तपस्तद्धि तप; । हि यसात्खा- 
ध्यायप्रचचने एव तपस्तस्मात्ते 
एवानुछेये इति । उक्तानामपि 
सत्यतपःस्वाध्यायप्रवचनानां पु- 
नग्रेहणमादराथेस्‌ ॥ १ ॥ 


ऐसा तपोनित्य-नित्य तपोनिष्ठ. 
अथवा तपोनित्य नामवाला पोरुशिष्टि 
-पुरुशिष्टका पुत्र पौरुरिष्टि आचार्य 
मानता है । स्वाध्याय और प्रवचन 
ही अनुष्ठान किये जाने योग्य हैं-- 
ऐसा नाक नामवाला सुदरल्का 
पुत्र मौहल्य आचार्य मानता है। 
बही तप है, वही तप है। 
इसका तात्पर्य यह है-क्योकि 
स्वाध्याय और प्रवचन ही तप हैं, 
इसलिये वे ही अनुष्ठान किये जाने 
योग्य हैं | पहले कहे इए भी सत्य, 
तप, स्वाध्याय और प्रवचनोंका 
पुनग्रहण उनके आदरके लिये है ॥ १॥ 


— DOO | 


इति शीक्षावल्ल्यां नवमो$चुवाकः॥ ९ ॥ 





| 
| | 
| 
| 





दशाम अलुवाक 


नित्चङ्कका वेदावचन 


अहं वृक्षस्य रेरिवेति खाध्या-| 'अहं वृक्षस्य रेरिवा’ आदि 
मनत्रान्नाय खाध्याय (जप) के 

यार्था सन्त्रा्नायः | खाध्यायश्च | ल्यि है । तथा खाध्याय विद्या 
विद्योत्पत्तये (ज्ञान ) की उत्पत्तिके लिये बतलाया 

र । प्रकरणात । | है; सह आकाल य दल 
विद्यार्थ हीदं प्रकरणम्‌ । न | है क्योंकि यह प्रकरण विद्याके 
लिये ही है, इसके सिवा उसका 

'चान्याथेत्वमवगम्यते । खाध्या- कोई और प्रयोजन नहीं जान पड़ता; 


बाद _ | क्योकि स्वाघ्यायके द्वारा जिसका 
येन च विशुद्धसत्त्वस्य विद्योत्प चित्त शुद्ध हो गया है उसीको 


चिरवकल्प्यते । विद्याकी उत्पत्ति होना सम्भव है । 

अहं वृक्षस्य रेरिवा । कीतिः पृष्ठं गिरेरिव । ऊध्वे- 
पवित्रो वाजिनीव स्मृतमस्मि । द्रविणशसवच॑सम्‌। . 
सुमेधा अमृतोक्षितः । इति त्रिशङ्कोर्वेदाचुवचनम्‌॥ १ ॥ 


मैं [ अन्तर्यामीरूपसे उच्छेदरूप संसार- ] बृक्षका प्रेरक हूँ । मेरी 
कीर्ति पर्वतशिखरके समान उच्च है । ऊर्ध्वपवित्र ( परमात्मारूप कारण- 
वाला ) हैँ । अन्नवान्‌ सूर्यमें जिस प्रकार अमृत है उसी प्रकार में भी 
शुद्ध अमृतमय हूँ । मैं प्रकाशमान [ आत्मतत्तरूंप ] धन, सुमेधा 
( सुन्दर मेघावाला ) और अमरणधर्मा तथा अक्षित ( अव्यय ) हँ, 
अथवा अमृतसे सिक्त ( भीगा हुआ ) हँ-यह त्रिराङ्क ऋषिका वेदानुबचन 


.है॥ १॥ 


ते० उ० ९--१०-- 





६६ 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 


[ वल्ली १ 


nc CL CMS 1 MO MSP ६, 


अहं वृक्षस्योच्छेदात्मकस्य 
संसारवृक्षस्य रेरिवा प्रेरयिता- 
ऽन्तर्याम्यात्मना । कीति; - ख्या- 
तिगिरेः पृष्ठमिवोच्छिता मम । 
ऊध्वेपवित्र ऊध्वं कारणं पवित्रं 
पावनं ज्ञानप्रकाश्यं पवित्रं परमं 
ब्रह्म यस्य सर्वामनो मम सो- 


-5हसूध्वेपवित्रः । वाजिनीव वाज- 
` चतीच । वाजमन्नं त्ति सवित- 
रत्यर्थः । यथा सबितर्यमृतमा- 
स्मतत्त्वं विशुद्धं प्रसिद्धं श्रुतिः 
स्मृतिशतेभ्य एवं स्वसृतं शोभनं 
विशुद्धमात्मतत्तमसि भवामि | 
.- ` द्रविणं ` धनं सवचंसं दीप्ति- 
` भत्तदेवात्मतत्तमसीत्यनुवतते | 


ब्रह्मज्ञानं `  वात्मतत्त्वप्रकाश- 
| कत्वात्सवर्चसम्‌ || द्रविणमिव 
द्रविणं मोक्षसुखद्देतृत्वात्‌ । 
*असिन्पक्षे प्राप्त वेत््याहार 
कर्तव्यः । | 


में अन्तर्यामीरूपसे वृक्ष अर्थात्‌ 
उच्छेदात्मक संसाररूप वृक्षका प्रेरक 
हँ । मेरी कीर्ति-प्रसिद्धि पर्वतके 
पृष्ठभागके समान ऊँची है | में ऊध्व- 
पवित्र हूँ--पवित्र-पावन अर्थात्‌ 
ज्ञानसे प्रकाशित होने योग्य पत्रित्र 
परम्रस जिस मुझ सर्त्रात्माका 
ऊध्वं यानी कारण है वह 
सैं उऊचध्वंपबित्र हुँ । वाजिनि 
इव?-वाजवानके समान-वाज अर्थात्‌ 
अन्न उससे युक्त सूर्यके समान, 
जिस प्रकार: सेकर्डो श्रुति-स्मृतियों- 
के अनुसार सूयमें बिशुद्ध 


अधृत. यानी आत्मतत्त्व प्रसिद्ध है 


उसी प्रकार मैं भी सु अमृत अर्थात्‌ ' 
शोमन-त्रिशुद्ध आत्मतत्व हूँ । 

वही मैं आत्मतत्व सवचंस-- 
दीप्तिशाळी द्रविण यानी धन हूँ-इस 
प्रकार यहाँ “अस्मि (हुँ)? क्रिया- 
की अनुवृत्ति की जाती है | . अथवा 
आत्मतत्वका प्रकाशक होनेसे तेजखी 
ब्रह्मज्ञान, जो मोक्षछुखका हेतु दोने- 
के कारण धनके समान धन है, 
[मुझे प्रास हो गया है ]-इस 
पक्षमें [ "अस्मि? क्रियाकी अनुदृत्ति 
न करके, ] "मया प्राप्तम्‌? ( वह 
मुझे प्राप्त हो- गया है) इसका 
अध्याहार करना चाहिये । . : 
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सुमेधाः शोभना मेधा सवे- 
ज्ञलक्षणा यस्य मम सोऽहं 
सुमेधाः । संसारस्थितयुत्पत्त्युप- 
संहारकोशळयोगात्सुमेधस्त्रम्‌ । 
अत एवामृतोऽमरणधमाक्षितो- 
ऽक्षीणोऽव्ययः,अक्षतो वा; अमृतेन 
वोक्षितः सिक्तः । “अमृतोक्षितो- 
ऽह? इत्यादि त्राह्मणस्‌ । 

त्येनं त्रिशज्लोऋषेत्ह्नभूतस्य 
ब्रह्मविदो वेदालुबचनम्‌$ वेदो 
वेद्नमात्मेकत्व विज्ञानं तस्य 
प्राप्तिमचु वचनं वेदानुवचनम्‌ । 
आत्मनः कृतकृत्यताख्यापनार्थ 
वामदेवबल्तरिशहुनापेंण दर्शनेन 


इष्टो मन्त्रज्ञाय आत्मविद्या- 


प्रकाशक इत्यथेः | 
अस्य च जपो विद्योत्पत्त्य- 


थोऽवगम्यते । ऋतं चेत्यादि 


सुमेधा-जिस मेरी मेधा शोभन 
अर्थात्‌ स्ज्ञत्वक्षणवाळी है वह 
में सुमेधा हूँ । संसारकी स्थिति, 
उत्पत्ति और संहार-इसका कौशल 
होनेके कारण मेरा सुमेघस्त्व है | 
इसीसे में अमृत-अमरणधर्मा और 
अक्षित-अक्षीण यानी अन्यय अथवा 
अक्षय हूँ । अथवा, [ तृतीयातत्पुरुष 
समास माननेपर ] अमृतेन उक्षितः 
अमृतसे सिक्त हँ । “ में अमृतसे 
उक्षित हूँ?” ऐसा ब्राह्मणवाक््य मी है । 


इस प्रकार यह ब्रह्मभूत ब्रह्मवेत्ता 
त्रिशङ्कु ऋषिका वेदानुवचन है ।. 
वेद्‌ वेदन अर्थात्‌ आत्मैकत्वविज्ञान- 
को कहते हैं उसकी प्राप्तेके अनु- 
पीछेका ` वचन वेदानुवचनः 
कहलाता है । तात्पर्यं यह है कि 
अपनी कृतकृत्यता प्रकट करनेके 
लिये वामदेवके समान # त्रिशङ्क 
ऋषिद्वारा आर्षदष्टिसे देखा हुआ 
यह मन्त्रात्ाय आत्मविद्याका प्रकाश 
करनेवाला है । 


इसका जप विद्याकी उत्पत्तिके 
| लिये माना जाता है । इस “तं 


# देखिये ऐतरेयोपनिषद्‌ २। १। ५ . 
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कर्मोपन्यासादनन्तरं च वेदानु- 
वचनपाठादेतदवगम्यत एं 
श्रोतसातेषु नित्येषु कमसु 
युक्तस्य निष्कामस्य परं ब्रह्म 
विविदिषोराषाणि दशनानि प्रा- 
दुभेवन्त्यात्मादिविषयाणी ति॥ १॥ 


नव! इत्यादि अनुवाकमें धर्मका 
उपन्यास ( उल्लेख ) करनेके 
अनन्तर वेदानुवचनका पाठ करनेसे 
यह जाना जाता है कि इस प्रकार 
श्रौत और स्माते नित्यक्मॉमें छगे 
हुए परब्रह्मके निष्काम जिज्ञासुके प्रति 
आत्मा आदिसे सम्बन्धित आर्षदर्शनो- 
का प्रादुर्भाव हुआ करता है॥ १॥ 


क डी 
“द? 


6 mu रे 


इति शीक्षावहल्यां दशमोऽडुचाकः ॥ १० ॥ 


0001 CCX जा 


एकादश अनुवाक 


वेदाष्ययनके अनन्तर श्रिष्यको आचांयका उपदेश 


_ वेदमनुच्येत्येवमादिकतव्य 

प्राग्नद्वाविज्ञानात तीपदेशारम्भ; प्रा- 
'*कमेविवेः उङ्रहमविज्ञानान्निय- 
मेन कर्तव्यानि श्रौतस्माते- 
कर्माणीत्येवमर्थः । अनुशासनश्रुतेः 
पुरुषसंस्काराथत्वात्‌ । संस्कृतस्य 
हि विशुद्धसत्तस्यात्मज्ञानमञ्ञ- 
सेवोत्पद्यते । “तपसा कल्मषं 
इन्ति विद्ययामृतमञ्चुते” ( मनु० 


ब्रहात्मैक्यविज्ञानसे पूर्व श्रौत 
ओर स्मातंकर्मोका नियमसे अनुष्ठान 
करना चाहिये--इसीलिये 'वेदम- 
नूच्य' इत्यादि श्रुतिसे उनकी 
कर्तव्यताके उपदेशका आरम्भ किया 
जाता है; क्योंकि [ 'अनुशास्ति? 
ऐसी ] जो अनुशासन-श्रुति है वह 
पुरुषके संस्कारके लिये है; क्योंकि जो 
पुरुष संस्कारयुक्त और विशुद्धचित्त 
होता है उसे अनायास ही आत्मज्ञान 
प्राप्त हो जाता है । इस सम्बन्धमे 
“तपसे पापका नाश करता है और 


१२। १०४ ) इति स्मृतिः । ज्ञानसे अमरत्व लाम करता है” ऐसी 
वक्ष्यति च-“तपसा ब्रह्म विजि- | स्मृति है । आगे ऐसा कहेंगे भी कि 
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ज्ञासख” (ते० उ०३।२।५) | “तपसे ब्रह्मको जाननेकी इच्छा कर”? 


इति । अतो विद्योतपस्यर्थमनुठे- 
यानि कोणि । अचुशास्तीत्यलु- 
शासनशब्दादनुशासनातिक्रमे हि 
दोबोत्पत्तिः । 

` आशुपन्यासाच कर्मणाम्‌ । 
केवलब्रह्मविद्यारम्भाच्च पूरं 
कमाण्युपन्यस्तानि । उदितायां 
च ब्रह्मविद्यायास्‌ “अभय प्रतिष्ठां 
विन्दते’? (तै० उ० २। ७। १) 
“न बिभेति इतश्चन” (तै० उ० 
२।९। १ ) “किमहं साधु नाक- 
रवम्‌” ( ते० उ० २।९। १ ) 
इत्येवमादिना. कमेनेष्किश्चन्यं 
दर्शयिष्यति; इत्यतोऽवगम्यते 
पूर्वोपचितदुरितक्षयद्वारेण 
विद्योत्पत्त्ययानि कमोणीति । 
मन्त्रवणोच्च--अविधया ` मृत्युं 
तीत्वी विद्ययामृतमध्नुते” 
(३० उ० ११) इति । ऋता- 


अतः ज्ञानकी उत्पत्तिके लिये कर्म 
करने चाहिये । 'अनुशास्तिः इसमें 
“अनुशासनः-ऐसा शब्द होनेके 
कारण उस अनुशासनका अति- 
क्रमण करनेपर दोषकी उत्पत्ति 
होगी । 


कर्मोका उपन्यास पहले किया 
जानेके कारण भी [ यह निश्चय ` 
होता है कि ये कर्म विद्याकी उत्पत्ति- 
के लिये हैं ] । कर्मोका उपन्यास 
केवल न्रह्मविद्याका निरूपण 
आरम्भ करनेसे पूर्व ही किया 
गया है । ब्रह्मविद्याका उदय 
होनेपर तो “अभय प्रतिष्ठाको प्राप्त 
कर लेता है?” “किसीसे भी भय 
नहीं मानता” “मैने कौन-सा शुभ 
कर्म नहीं किया?” इत्यादि वाक्योंद्वारा 
कमोंकी निष्किन्ननता ही दिखलायेंगे। 
इससे विदित होता है कि कमे पूर्व- 
सञ्चित पापोंके क्षयके द्वारा ज्ञानकी 
प्राप्तिके ही लिये हैं । “अविद्या 
(कर्म) से मृत्यु (अधम) को 
पार करके विद्या ( उपासना ) से 
अमरत्व छाम करता है? इस मन्त्र- 
वर्णसे भी यही बात प्रमाणित होती 
है | अंत; पहले ( नवम अनुवाकमें ) 
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दीनां पूर्वत्रोपदेश आनर्थक्य- | जो ऋतादिका उपदेश किया है वह 
उनके आनथक्यकी निवृत्तिके लिये 


- परिहाराथ; । इह तु ज्ञानोत्पत्य- | है । तथा यहाँ ज्ञानकी उत्पततिके ` 


हेतु होनेसे उनकी कर्तव्यताका 
थत्वात्कतेव्यतानियमार्थः । | नियम करनेके ढिये है । 


वेदमनूच्याचायोऽन्तेबासिनमनुरास्ति । सत्यं बद्‌ | 
धर्म चर । स्वाध्यायान्मा प्रमदः | आचायोय प्रियं धन- 
माहत्य प्रजातन्तुं मा व्यवच्छेत्सीः। सत्यान्न प्रमदितव्यम्‌ । 
धर्मान्न प्रमदितव्यम्‌ । कुशलान्न प्रमदितव्यस्‌। भूत्यै न 
प्रमदितव्यम्‌ । स्वाध्यायप्रवचनाभ्यां न प्रमदितव्यम्‌ ॥ १॥ 

देवपितुकायोभ्यां न प्रमदितव्यम्‌ । मातृदेवो 
भव । पितृदेवो भव । आचार्यदेवो भव । अतिथिदेवो भव । 
यान्यनवद्यानि कमीणि । तानि सेवितव्यानि । नो इतराणि। 
यान्यस्साकशसुचरितानि । तानि त्वयोपास्यानि ॥ २ ॥ 

नो इतराणि । ये के चास्मच्छेयाईसो ब्राह्मणाः । 
तेषां त्वयासनेन प्रश्वसितव्यम्‌ । श्रद्धया. देयम्‌ । 
अश्रद्याऽदेयम्‌ । श्रिया देयम्‌ । हिया देयम्‌। भिया 
देयस्‌ । संविदा देयम्‌ । अथ यदि ते कर्मविचिकित्सा वा 
वृत्तविचिकित्सा वा स्यात्‌ ॥ २ ॥ 

ये तत्र ब्राह्मणाः संमशिनः । युक्ता आयुक्ताः । 
अलूक्षा धर्मकामाः स्युः । यथा ते तत्र वर्तेरन्‌। तथा 
तत्र वर्तेथाः । अथाभ्याख्यातेषु । ये तत्र ब्राह्मणाः 
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संमशिनः । युक्ता आयुक्ताः । अलूक्षा धर्मकामाः स्युः । 
यथा ते तेषु वर्तेरन्‌ । तथां तेषु वर्तेथाः । एष आदेशः । 
'एष उपदेशः । एषा वेदोपनिषत्‌ । एतदनुशासनम्‌ । एव- 


सुपासितव्यम्‌ । एवमु चेतदुपास्यम्‌॥ ४ ॥ 

वेदाध्ययन करानेके अनन्तर आचार्य शिष्यको उपदेश देता है-- 
सत्य बोळ | धर्मका आचरण कर । खाध्यायसे प्रमाद न कर । आचार्यके 
लिये अभीष्ट धन लाकर [ उसकी आज्ञासे ख्रीपरिप्रह कर और ] सन्तान- 
परम्पराका छेदन न कर । सत्यसे प्रमाद नहीं करना चाहिये | धर्मसे 
प्रमाद नहीं करना चाहिये । कुशळ ( आर्मरक्षामें उपयोगी ) कमसे 
प्रमाद नहीं करना चाहिये । ऐश्वर्य देनेवाले माङ्गलिक कर्मोंसे प्रमाद 
नहीं करना चाहिये । साध्याय ओर प्रवचनसे प्रमाद नहीं करना 
चाहिये || १ ॥ देवकार्यं और पितृकार्योसे प्रमाद नहीं करना चाहिये । 
तू मातृदेव ( माता ही जिसका देव है ऐसा ) हो, पितृदेव हो, आचार्य- 
देव हो और अतिथिदेव हो । जो अनिन्य कर्म हैं उन्हींका सेत्रन करना 
चाहिये--दूसरोंका नहीं | हमारे ( हम गुरुजनोके ) जो शुभ आचरण. 
हि हें तुझे उन्हींकी उपासना करनी चाहिये ॥ २ ॥ दूसरे प्रकारके कर्मोकी 
नहीं । जो कोई [ आचार्यादि धर्मोसे. युक्त होनेके कारण ] हमारी अपेक्षा भी 
श्रेष्ठ ब्राह्मण हैं उनका आसनादिके द्वारा तुझे आश्वासन ( श्रमापहरण ) 
करना चाहिये । श्रद्धापूर्वक देना चाहिये । अश्रद्धापूर्वक नहीं देना चाहिये । 
' अपने ऐश्वर्यके अनुसार देना चाहिये । लजापूर्वक देना चाहिये। भय मानते 
हुए देना चाहिये | संवित्‌--मैत्री आदि कार्यके निमित्तसे देना चाहिये । 
यदि तुझे कर्म या आचारके विषयमें कोई सन्देह उपस्थित हो | ३॥ 
तो बढाँ जो विचारशील, कर्ममें नियुक्त, आयुक्त ( स्वेच्छासे कर्मपरायण ), 
अरूक्ष ( सरङमति ) एवं घर्मामिढाषी ब्राह्मण हों, उस प्रसज्ञमे वे जेसा 
व्यवहार करें वैसा ही त भी कर । इसी प्रकार जिनपर संशययुक्त दोष 
आरोपित किये गये हों उनके विषयमें, वहाँ जो विचारशील, कमे 


॥ 
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नियुक्त अथवा आयुक्त ( दूसरोंसे प्रेरित न होकर खत: कर्ममें परायण ), 
सरलहृदय और धर्माभिळाषी ब्राह्मण हों, वे जैसा व्यवहार करें तू भी वैसा _ 
ही कर । यह आदेश--विषि है, यह उपदेश है, यह वेदका रहस्य है और 
[ इश्वरकी ] आज्ञा है | इसी प्रकार तुझे उपासना करनी चाहिये--ऐसा 


ही आचरण करना चाहिये ॥ ४ ॥ 
वेद्मनूच्याध्याप्याचार्याऽन्ते- 


अषीतवेदख वासिनं शिष्यमनु- 
करे्यनिरूपणम्‌ शास्ति ग्रन्थग्रहणा- 
दनु पश्चाच्छास्ति तदर्थ ग्राहयती- 
त्यथे। | अतोऽवगम्यतेऽधीतवेदस्य 
धमेजिज्ञासामकृत्वा गुरुकुलान्न 
समावर्तितच्यामिति । “बुद्ध्वा 
कर्माणि चारमेत्‌” इति स्मृतेश्च । 


कथमनुशास्तीत्याह-- 
सत्यं वद्‌ यथाम्रमाणावगतं 


वक्तव्यं तद्वद्‌ । तदद्धम॑ चर । 
धर्म इत्यनुष्ठेयानां सामान्यवचनं 


सत्यादिविशेषनिर्देशात्‌ । खा- 


वेदका अध्ययन करानेके 
अनन्तर आचार्य अन्तेवासी-शिष्य- 
को उपदेश करता है; अर्थात्‌ ग्रन्थ- 
ग्रहणके पश्चात्‌ अनुशासन करता 
है-उसका अर्थ ग्रहण कराता है | 
इससे ज्ञात होता है कि वेदाध्ययन 
कर चुकनेपर भी ब्रह्मचारीको बिना 
धर्मजिज्ञासा किये गुरुकुलसे समा- 
बर्तन (अपने घरकी ओर प्रत्या- 
गमन) नहीं करना चाहिये । 
“कर्मोका यथावत्‌ ज्ञान प्राप्त करके 
उनके अनुष्ठानका आरम्भ करे? इस 
स्मृतिसे भी यही सिद्ध होता है । 
किस प्रकार उपदेश करता है ! सो 
बतळाते हैं-- 


सत्य बोल अर्थात्‌ जो कहने- 
योग्य बात प्रमाणसे जेसी जानी 
गयी हो उसे उसी प्रकार कह । 
इसी प्रकार धर्मका आचरण कर । 
“धर्मः यह अनुष्ठान करनेयोग्य 
कर्मोका सामान्यरूपसे वाचक है; 
क्योंकि सत्यादि विशेष धर्मोका तो 
निर्देश कर ही दिया है | खाध्याय 


Ep MIN 
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च्यायादघ्ययनान्मा प्रमदः प्रमादं 
मा कार्षीः । आचार्यायाचार्या्थ 
म्रियमिष्टं धनमाहृत्यानीय दच्या 
विद्यानिष्करयार्थभ्‌, आचार्थेण 
चाइुज्ञातोऽयुरूपान्दारानाहृत्य 
प्रजातन्तुं ग्रजासन्तानं मा व्यव- 
च्छेत्सी; । ग्रजासन्ततेविच्छित्तिन 
कतेव्या । अनुत्पद्यमानेऽपि पुत्र 
पुत्रकाम्यादिकमंणा तदुत्पत्तो 
कृतेव्य इत्यभिप्रायः । 

अज्ञाप्रजनप्रजातित्रयनिर्देश- 
सामर्थ्यात्‌ । अन्यथा प्रजनश्े- 
त्येतदेकमेचाबक्ष्यत्‌ । 

सत्यान्न प्रमदितन्यं प्रमादो 
न कतेन्यः । सत्याञ्च प्रमदनम- 
नृतप्रसङ्ग:, प्रमादशब्दसामर्थ्यात्‌। 


. विस्मृत्याप्यनृत॑ न वक्तव्य 


मित्यथः । अन्यथासत्यवदन- 


प्रतिषेध एव स्यात्‌ । धर्मान्न | 
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अर्थात्‌ अध्ययनसे प्रमाद न कर | 
आचार्यके लिये प्रिय-उनका अभीष्ट 
धन लाकर ओर विद्यादानसे उत्भूण 
होनेके लिये उन्हें देकर आचार्यके 
आज्ञा देनेपर अपने अनुरूप जीसे 
विवाह. करके प्रजातन्तु--सन्तति- 
क्रमका छेदन न कर । अर्थात्‌ 
प्रजासन्ततिका विच्छेद नहीं करना 
चाहिये | तात्पर्य यह है कि यदि 
पुत्र उत्पन्न न हो तो भी पुत्र-काम्या 
( पुत्रे्टि ) आदि कमोँद्वारा उसकी 
उत्पत्तिके लिये यत्न करना ही 
चाहिये । [ नवम अनुवाकमे ] प्रजा, 
प्रजन ओर प्रजाति-तीनोंहीका 
निर्देश किया गया है; उसकी 
सामर्थ्यसे यद्दी बात सिद्ध होती है; 
अन्यथा वहाँ केवळ "प्रजन? इस 
एक ही साधनका निर्देश किया 
जाता । 
सत्यसे प्रमाद नहीं करना 
चाहिये । सत्यसे प्रमादका अभिप्राय 
है असत्यका प्रसंग, यह प्रमादशब्द- 
के सामर्थ्यसे बोघित होता है | तात्पर्य 
यह है कि कमी भूलकर भी असत्य 
भाषण नहीं करना चाहिये; यदि 
ऐसा तात्पय न होता तो, यहाँ 
केवल असत्यभाषणका निषेध ही 


किया जाता | घर्मसे प्रमाद नहीं 





७४ तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 


[ वल्ली १: 


प्रमदितव्यम्‌ । धमंशब्दस्याचुष्ठे- 
यविषयत्वादनचुष्ठानं प्रमादः स 
न कतंव्यः । अनुष्ठातव्य एव 
धर्मं इति यावत्‌ । एवं कुशला- 
दात्मरक्षार्थात्कमंणो न प्रमदि- 
तव्यम्‌ । भूतिविभूतिस्तस्यै भूत्ये 
भूत्यर्थान्मङ्गरयुक्तात्कमंणो न 
प्रमदितव्यम्‌. । खाध्यायप्रवच- 
नाभ्यां न प्रमदितव्यम्‌ । खाध्या- 
योऽध्ययनं प्रवचनमध्यापनं 
ताभ्यां न प्रमदितव्यम्‌ । ते हि 
नियमेन कतेव्ये इत्यथ; ॥ १॥ 
तथा देवपितृकायाभ्यां न 
प्रमदितव्यम्‌ । देवपित्ये कर्मणी 


' कतेव्ये । 


मातृदेवो माता देवो यस्य स 
त्वं मातृदेबो भव स्याः। एवं 
पितृदेव आचायंदेवो भव। 
देवतावदुपास्या एत इत्यर्थः । 


' यान्यपि चान्यान्यनवद्यान्यनि- 
न्दितानि शिष्टाचारलक्षणानि 


कर्माणि तानि सेवितव्यानि 
कर्तव्यानि त्वया | नो न कते- 


करना चाहिये | “धर्म? शब्द अनुष्ठेय 
कमेविशेषका वाचक होनेसे उसका 
अनुष्ठान न करना ही प्रमाद है; 
सो नहीं करना चाहिये । अर्थात्‌ 
धर्मका अनुष्ठान करना ही चाहिये । 
इसी प्रकार कुशळ-आत्मरक्षामें 
उपयोगी कमोसे प्रमाद न करे | “भूति? 
बैभवको कहते हैं, उस वेभत्रके लिये 
होनेवाळे मङ्गळ्युक्त कमॉसे प्रमाद 
न करे । स्वाध्याय और प्रवचनसे 
प्रमाद न करे । खाध्याय अध्ययन है 
और प्रवचन अध्यापन, उन दोनोंसे 
प्रमाद न करे अर्थात्‌ उनका नियम- 
से आचरण करता रहे॥ १ ॥ इसी 
प्रकार देवकार्य ओर पितृकार्योसे.भी 
प्रमाद न करे, अर्थात्‌ देवता और 
पितृसम्बन्धी कर्म -अवश्य करने 
चाहिये । 


मातृदेव-माता है देव जिसका | 
वह तू मातृदेव हो । इसी प्रकार 


पितृदेव हो, आचार्यदेव हो, [ अतिथि 


देव हो ] [ इनका अथ समझना 
चाहिये ]। तात्पर्य यह है कि ये 
सब देवताके समान उपासना 
करनेयोग्य हैं । इसके सिवा और 
भी जो अनवद्य-अनिन्ध यानी 
शिष्टाचाररूप कर्म हैं तेरे लिये वे ही 
सेवनीय यानी कर्तव्य हैं. | अन्त 
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व्यानीतराणि सावद्यानि शिष्ट- 


कृतान्यपि । यान्यसाकमाचा- 


याणां सुचरितानि शोभनचरि- 
तान्याञ्नायाद्यविरुद्धानि तान्येव 
त्वयोपास्यान्यदृष्टार्थान्यनुष्ठेया- 

नि, नियमेन कतेव्यानीति या- 
बत्‌ ॥ २ ॥ नो इतराणि विपरी- 


_तान्याचायकतान्यपि । 
थे के च बिशेषिता आचाये- | 


त्वादिथर्मेरसद्सः श्रेयांसः 
ग्रशस्यतरास्ते च ब्राह्मणा न 
क्षत्रियादयस्तेषामासनेनासनदा- 
नादिना त्वया ग्रश्वप्तितव्यम्‌ । 
प्रश्नसनं प्रश्वास; श्रमापनयः । 


तेषां श्रमस्त्वयापनेतव्य इत्यर्थः । 


तेषां चासने गोष्टीनिमित्ते समन 
दिते तेषु न ग्रश्चसितव्यंप्रश्वा- 
सोऽपि न कतेव्यः केवलं तदुक्त- 
सारग्राहिणा भवितव्यम्‌ | 


निन्दायुक्त कर्म-भले ही वे शिष्ट 
पुरुषोंके किये हुए हों-तुझे नहीं 
करने चाहिये | हम आचार्यळोगोंके 
भी जो सुचरित-शुभ चरित अर्थात्‌ 
शास्रसे अविरुद्ध कर्म हैं उन्हींकी 
तुझे उपासना करनी चाहिये; अदृष्ट 
फलके लिये उन्हींका अनुष्ठान करना 
चाहिये अर्थात्‌ तेरे ल्यि वे ही 
नियमसे कत्तव्य हँ ॥ २ ॥-दूसरे 
नहीं, अर्थात्‌ उनसे विपरीत कर्म 
आचार्यके किये हुए भी कर्तव्य 
नहीं हैं। | | 
जो कोई भी आचार्यत्व आदि धमेकि 
कारण विशिष्ट हैं, अर्थात्‌ हमसे श्रेष्ठ-- 
बड़े हैं तथा वे ब्राह्मण भी हैं-क्षत्रिय 
आदि नहीं हैं, उनका आसनादिके 
द्वारा अर्थात्‌ उन्हें आसनादि देकर 
तुझे प्रश्चास-प्रश्वासका अर्थ है 
आश्वासन यानी श्रमापहरण करना 
चाहिये । तात्पर्यं ग्रह. है कि तुझे 
उनका श्रम निवृत्त करना चाहिये । 
तथा किसी गोष्ठी ( सभा ) के ल्यि 
उन्हें उच्चासन प्राप्त होनेपर तुझे 
प्रशास-दीघनि:श्वास भी नहीं 
छोड़ना चाहिये; तुझे केवल उनके 
कथनका सार ग्रहण क़रनेवाला 
होना चाहिये । 





किं च यत्किचिद्देयं तच्छुद्ध- | ` 


येव दातव्यम्‌। अश्रद्धया अदेयं न 
दातव्यस्‌ । भरिया विभूत्या देयं 
दातव्यम्‌ । हिया लज्जया च 
देयम्‌ । मिया भीत्या च देयम्‌ । 
संविदा च मेत्र्यादिकार्यण 
देयम्‌ । 

अथेवं वर्तमानस्य यदि कदा- 


चित्ते तव श्रोते सार्ते वा कमेणि 


वृत्ते वाचारलक्षणे विचिकित्सा 


संशयः स्यात्‌॥ ३॥। ये तत्र तसिन्‌ 


देशे काले वा ब्राह्मणास्तत्र कमो- 
दो युक्ता इति व्यवहितेन संबन्ध; 


कर्तव्य । संमर्शिनो विचार- 


क्षमा! । युक्ता अभियुक्ताः कर्मणि 
वृत्ते चा। आयुक्ता अपर्रयुक्ताः। 
अलूक्षा अरुक्षा अक्रूरमतयः । 
धर्मकामा अदषटार्थिनोऽकामहता 
तयेत्‌, स्युभवेयुः । ते यथा येन 
ग्रकारेण ब्राह्मणास्तत्र तसिन्क- 


इसके सिवा, तुझे जो कुछ दान 
करना हो वह श्रद्धासे ही देना 
चाहिये, अश्रद्धोसे नहीं । श्री 
अर्थात्‌ विभूतिके अनुसार देना 
चाहिये, ही-छजापूर्वक देना 
चाहिये, भी-भय मानते हुए 
देना चाहिये तथा संबिदू यानी 
मैत्री आदि कार्यके निमित्तसे देना 
चाहिये । 

फिर इस प्रकार बतेते हुए तुझे 
यदि किसी समय किसी श्रौत या 
स्मात कर्म अथवा आचरणरूप 
वृत्त ( व्यवहार ) में संशय उपस्थित 
हो ॥३॥ तो वहाँ उस देश 
या कालमें जो ब्राह्मण नियुक्त 
हों--इस प्रकार 'तत्रः इस पदका 
युक्ताः इस व्यवधानयुक्त पदसे 
सम्बन्ध करना चाहिये-[ और जो ] 
संमर्शी-विचारक्षम, युक्त-कर्म 
अथवा आचरणमें पूर्णतया तत्पर, 
आयुक्त-किसी दूसरेसे प्रयुक्त न 
होनेवाले [ अर्थात्‌ स्वेच्छासे प्रवृत्त | 
अढ्क्ष-अरूक्ष अर्थात्‌ अक्र्रमति 
( सरळचित्त ) और धर्मकामी- ` 
अदृष्टफलकी इच्छावाले 
कामनावश विवेक्यून्य न हों, वे 
ब्राह्मण उस कर्म या आचरणमें जिस 
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मेणि वृत्ते वा वर्तेरतथा त्वमपि 
वर्तेथाः । 
अस्याख्याता अस्युक्ता दोषेण 
संदिह्यमानेन संयोजिताः केन- 
चित्तेषु. च यथोक्तं सर्वशुपन- 
येथे तत्रेत्यादि । 

एष आदेशो विधिः। एष 


अथास्याख्यातेषु) 


उपदेशः पुत्रादिभ्यः पित्रादी- 
नाम्‌ । एषा वेदोपनिषद्वेदरहस्यं 
वेदार्थ इत्येतत्‌ । एतदेवानुशा- 
सनमीश्वरवचनस्‌ । आदेश- 
वाक्यस्य विधेरुक्तत्वात्सर्वेषां वा 
प्रमाणभूतानामनुशासंनमेतत्‌ । 
यस्मादेवं तसादेवं यथोक्तं सर्व 


बुपासितव्यं कर्तव्यम्‌ । एवश्च 


चेतदुपासञ्चपास्यमेव चेतन्नालुपा- 


'अनुशासन है । 


प्रकार बर्ताव करें उसी प्रकार तुझे 
भी वर्ताव करना चाहिये । इसी 
प्रकार अभम्याख्यातोंके प्रति- 
अभ्याख्यात-अम्युक्त अर्थात्‌ जिन- 
पर कोई संशययुक्त दोष आरोपित 
किया गया हो उनके प्रति जैसा 
पहले धये तत्र' इत्यादिसे कहा गया 
है उसी सब व्यवहारका प्रयोग 
करना चाहिये । 


यह आदेश अर्थात्‌ विधि है, 
यह पुत्रादिको पिता आदिका उपदेश 
है, यह वेदोपनिषदू-वेदका रहस्य 
यानी वेदार्थ है | यही अनुशासन 
यानी इश्वरका वाक्य है । अथवा 
आदेशवाक्य विधि है-ऐसा पहले 
कहा जा चुका है इसलिये यह 
सभी प्रमाणभूत [ उपदेशकों | का 
क्योंकि ऐसा 
है इसलिये पहले जो कुछ 
कहा गया है: वह सब इसी 
प्रकार उपासनीय-करने योग्य है । 
इस प्रकार ही इसकी उपासना 
करनी चाहिये-यह उपासनीय ही 
है, अनुपास्य नहीं डै-स्स सकार 
यह पुनरि रुशएडाके आदरकते 


स्यमित्यादरार्थं पुनवचनम्‌ ॥४॥ | छिदे है ॥ $ 0 
। क 
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योक्ष-साघनकी मीमांसा 


` अत्रेतच्चिन्त्यते विद्याकमेणो- 
७ 

_ वकारण. विवेकोर्थे कि कम- 
मीमांसायां भय एवं केवलेभ्य! 
चत्वारो विकल्पाः पूरं श्रेय उत वि- 
द्यासव्यपेक्षेम्य आहोखिदिया- 
कमेम्यां संहताम्याँ विद्याया वा 


कर्मापेक्षाया उत केवलाया एव 


विद्याया इति? . 
' तत्र केवलेभ्य एव कर्मभ्यः 
गां मोक्ष- स्यात । समस्तवे- 


साधनत्बनिरासः दारथज्ञानवतः कर्मा- 1 
धिकारात्‌ । “वेदः ऋृत्खोडपि- 


गन्तव्य; सरहस्यो हिजन्मना” 
इति सरणात्‌ । अधिगमश्र 
सहोपनिषदर्थेनात्मज्ञानोदिना । 
_#विद्वान्यजते” “विद्वान्याज- 
यति’ इति च विदुष एव कमे 
ण्यधिकारः प्रदर्श्यते सर्वत्र 
“ ज्ञात्वा चानुष्ठानम्‌’ इति च । 


अब विद्या और कर्मका विवेक 
[ अर्थात्‌ इन दोनोंका फळ भिन्न- 
मिन्न है-इसका निश्चय ] करनेके 
लिये यह विचार किया जाता है 
कि ( १ ) क्या परम श्रेयकी प्राप्ति 
केवळ कमसे होती है, (२) अथवा 
विद्याकी अपेक्षायुक्त कर्मसे, (३ ) 
किंबा परस्पर मिले इए विद्या और 
कर्म दोनांसे, ( 9 ) अथवा. कमेकी 
अपेक्षा रखनेवाली विद्यासे, ( ५ ) 
या केवल विद्यासे ही ? 

उनमें [ पहला पक्ष यह है कि ] 
केवळ कमॉसे ही परम श्रेयकी प्राप्ति 
हो सकती है; क्योंकि “द्विजातिको 
रहस्यके सहित सम्पूर्ण वेदका ज्ञान 


प्राप्त करना चाहिये” ऐसी स्मृति 


होनेसे संम्पूर्ण वेदका ज्ञान -रखने- 
वालेको ही कर्मका अधिकार है ओर 
वेदका ज्ञान उपनिषदूके अर्थभूत 
आत्मज्ञानादिके सहित हीः हो 
सकता है । “विद्वान्‌ यज्ञ करता 
है? “विद्वान्‌ यज्ञ कराता दै” 
इत्यादि वाक्योंसे सवत्र विद्वान्‌का ही 
कर्ममे अधिकार दिखळाया गया 
है; तथा ` “जानकर कर्मानुष्ठान 
करे” ऐसा भी कदा है । कोई-कोई 
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कृत्सश्व मेदः कर्मार्थ इति हि 
मन्यन्ते केचित्‌ । कर्मस्यश्रेत्परं 
श्रेयो नावाप्यते `वेदोऽनर्थकः 
स्यात्‌ । 

` “न; नित्यत्वान्मोक्षस्य, नित्यो 
हि मोक्ष इष्यते । कर्मकार्य- 
स्यानित्यत्वं प्रसिद्धं लोके । 
कमेभ्यश्रेच्छेयो नित्यं खात्तचा- 
निष्ट । “तद्यथेह कर्मचितो 
लोक; क्षीयते” ( छा० उ० ८। 
१। ६ ) इति न्यायाचुशृहीत- 
श्रुतिविरोधात्‌ । 

. काम्यप्रतिपिद्वयोरनारम्भा- 
दारूधस्थ' च कर्मण उपभोगेन 
क्षयाज्ित्यानुष्ठानाच तत्प्रत्यवा- 
 यांनुत्पत्तेज्ञोननिरपेक्ष एव मोक्ष 
इति चेत्‌ ! 


.: तच्च न; शेषकर्मसंवात्तन्ि- 


मित्तशरीरान्तरोत्पति: ग्रामो 


ऐसा भी मानते हैं कि सम्पूर्ण वेद 

कर्मके ही लिये हैं; और यदि कमोसे 

ही परम श्रेयकी प्राप्ति न हुई तो- 
वेद भी व्यर्थ ही हो जायगा | 


सिबान्ती-ऐसा कहना ठीक 
नहीं; क्योंकि मोक्षका नित्यत्व है-- 
मोक्ष नित्य ही माना गया है। और 
जो वस्तु कर्मका कार्य है उसकी 
अनित्यता छोकमें प्रसिद्ध है । यदि 
नित्य श्रेय कर्मोसे होता है ऐसा 
मानें तो इष्ट नहीं है; क्योंकि इसका 
“जिस प्रकार यह कमोंपार्जित ढोक 
क्षीण होता है [ उसी प्रकार पुण्यार्जित 
परलोक मी क्षीण हो जाता है] 
इस न्याययुक्ता श्रुतिसे विरोध है । 

पूर्व ०-काम्य ओर प्रतिषिद्ध 
कर्मोका आरम्भ न करनेसे, प्रारब्ध 
कर्मोका भोगसे ही क्षय हो जानेसे 
तथा नित्य कर्मोके अनुष्ठानके कारण 
प्रत्यवायकी उत्पत्ति न होनेसे मोक्ष 
ज्ञानकी अपेक्षासे रहित ही है-यदि 
ऐसा माने तो ! 


पिद्धान्ती-ऐसी बात भी नहीं 
है; शेष ( सञ्चित) कमोके रह 
जानेसे उनके कारण अन्य श्रीरकौ 
उत्पत्ति सिद्ध होती है--इस प्रकार 
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तीति ग्रत्युक्तस्‌ । कमेशेषस्य च 


| नित्यानुष्ठानेनाविरोधात्धयानुप- 


पत्तिरिति च । 

. यदुक्तं समस्तवेदार्थज्ञानवतः 
कमीधिकारादित्यादि, तञ्च न; 
श्रुतज्ञानच्यतिरेकादुपासनस्य । 
श्रुतज्ञानमात्रेण हि कमेण्यधि- 
क्रियते नोपासनामपेक्षते । उपा- 
सनं च श्रुतज्ञानादथोन्तरं वि- 
धीयते । मोक्षफलमर्थान्तरप्रसिद्ध 
च स्यात्‌ । “श्रोतव्यः? इत्युक्त्वा 
तद्व्यतिरेकेण “मन्तव्यो .निदि- 
घ्यासितव्य;' इति यत्तान्तरवि- 
घानात्‌ । मनननिदिष्यासनयाश्च 


प्रसिद्ध श्रवणज्ञानादर्थान्तरत्वस्‌। 
एवं तहि विद्यासव्यपेक्षेम्यः 
र कमेभ्यः स्यान्मोक्षः। 

यस मोक्षसाध- विद्यासहितानां च 
नत्वनिरासः कमणां भवेत्कार्या- 


हम इसका पहले ही खण्डन कर 
चुके हैं; तथा नित्यकर्मोंके अचुष्ठानसे 
सञ्चित कर्मोका विरोध न होनेके कारण 
उनका क्षय होना सम्भव नहीं है । 


ओर यह जो कहा कि समस्त 
वेदके अर्थको जाननेवालेको ही 
कर्मका अधिकार होनेके कारण 
[ केवळ कमसे ही निःश्रेयसकी प्राप्ति 
हो सकती है] सो भी ठीक नहीं; 
क्योंकि उपासना श्रुतज्ञान ( गुरु- 
कुलमें किये इए वाक्यविचार ) से 
मिन्न ही है । मनुष्य श्रुतज्ञानमात्रसे 
ही कर्मका अधिकारी हो जाता है, 
इसके लिये वह उपासनाकी अपेक्षा 
नहीं रखता । उपासना तो श्रुतज्ञान- 
से मिन्न वस्तु ही बतलायी गयी हे । 
वह उपासना मोक्षरूप फलवाली 
और अर्थान्तररूपसे प्रसिद्ध है; 
क्योंकि श्रोतव्यः? ऐसा कहकर 
| मनन और निदिष्यासनके लिये ] 
“मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः'-इसं 
प्रकार प्रथक्‌ य्नान्तरका विधान 
किया है | छोकमें भी श्रवणज्ञानसे 
मनन और निदिध्यासनका अर्थान्त- 
त्व प्रसिद्ध ही है । | 

पूर्व०-इस प्रकार तब तो विद्या- 
की अपेक्षासे युक्त कर्मोदवारा दी. 
मोक्ष हो सकता है । जो कर्म ज्ञान- 
के सहित होते हैं उनमें कार्यान्तरके 
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न्तरारम्भसामर्थ्यम्‌ । यथा खतो | आरम्मका सामर्थ्य हो सकता है, 


सरणज्वरादिकार्यारस्भसमर्थाना- 
मपि विषदभ्यादीनां मन्त्रशके- 
रादिसंयुक्तानां कार्यान्तरारम्भ- 
सामथ्यय्‌, एवं विद्यासहिते! 
कर्मभिमोक्ष आरभ्यत इति चेत्‌ ! 


न; आरभ्यस्यानित्यत्वादि 


युक्तो दोषः । 


वचनादारभ्योऽपि नित्य 


एवेति चेत्‌ ? 

न; ज्ञापकत्वाइचनस्य । 
वचनं नाम यथाभूतस्याथस् 
ज्ञापकं नाविद्यमानख कर्द । न 
हि वचनशतेनापि नित्यमारभ्यत 
आरब्धं वाविनाशि भवेत्‌ । 
एतेनः विद्याकमेणोः संहत- 
योर्मोक्षारम्भकत्व प्रत्युक्तम्‌ । 


ते० उ० ११--१२-- 


जिस प्रकार कि खय॑ मरण और 
ज्वरादि कार्योके आरम्भमे समर्थ 
होनेपर भी विष एवं दघि -आदिमें 
मन्त्र ओर शर्करादिसे युक्त होनेपर 
कार्यान्तरके आरम्भका सामर्थ्य हो 
जाता है, इसी प्रकार विद्यासहित 
कर्मोसे मोक्षका आरम्भ हो सकता 
है-यदि ऐसा मानें तो ! 


सिबान्ती-नहीं, जो वस्तु 
आरम्भ होनेवाली होती है वह 
अनित्य हुआ करती है-इस प्रकार इस 
पक्षका दोष बतळाया जा चुका है । 


पूर्व ०-किन्तु [ “न स पुनरा- 
वर्तते? इत्यादि ] वचनसे तो आरम्भ 
ह्वोनेवाढा मोक्ष मी नित्य ही होता है? . 


सिंदान्ती-तहीं, क्योंकि वचन 
तो केवल ज्ञापक है; यथार्थ अर्थको 
बतळानेवालेका ही नाम “वचन” है | 
वह किसी अविद्यमान पदार्थको 
उत्पन्न करनेवाला नहीं होता । 
सैकड़ों वचन होनेपर भी नित्य 
वस्तुका आरम्भ नहीं किया जा 
सकता और न आरम्भ होनेबाली वस्तु 
अविनाशी ही हो सकती है । इससे 
समुचित विद्या और कर्मके मोक्षारम्भ- 


कत्वका प्रतिषेध कर दिया गया | 
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विद्याकमंणी मोक्षप्रतिबन्ध- 


हेतुनिवतेके इति चेत्‌-न, कमणः 


फलान्तरदर्शनात्‌ । उत्पत्तिसं- 


स्कारविकारापयो हि फलं 


कर्मणो दश्यते । उत्पत््यादिफल- 


| विपरीतश्च मोक्ष; । 


गतिश्चुतेराप्य इति चेत्‌ । 
(सूर्यद्वारेण” व (तुयोध्वेमायन!? 
(क० उ० २।३। १६) इत्ये- 
वमादिगतिश्रतिभ्यः ग्राप्यो मोक्ष 


इति चेत्‌ । 
न; स्वगतत्वाहन्तृमिथा- 


नन्यत्वादाकाशादिकारणत्वात्स- 
वेगत॑ ब्रह्म । ब्रह्माव्यतिरिक्ताथ 
सर्वे विज्ञानात्मानः । अतो ना- 
प्यो मोक्षः । गन्तुरन्यद्विमिन्न 
देशं प्रति भवति गन्तव्यम्‌ । न 
हि येनैवाच्यतिरित्तं यत्तत्तेनेव 


है--“सू्यद्वारसे? 


विद्या और कम --ये दोनों मोक्षके 
प्रतिबन्धके हेतुओंको निवृत्त करने- 
वाले हैं [ मोक्षके स्वरूपको उत्पन्न 
करनेवाले नहीं है; अतः जिस 
प्रकार प्रध्वंसाभाव कृतक होनेपर 
भी नित्य हैःउसी प्रकार उन प्रति- 
बन्धोंकी निवृत्ति मी नित्य ही होगी ] 
-यदि ऐसा कहो तो यह कथन 
ठीक नहीं; क्योंकि कर्मोंका तो 
अन्य ही फल देखा गया है । उत्पत्ति, 
संस्कार, विकार और आपि-ये 
कर्मके फल देखे गये हँ । किन्तु 
मोक्ष उत्पत्ति आदि फलसे विपरीत है। 


पूर्व ०-गतिग्रतिपादिका श्रुतियों 
तो मोक्ष आप्य सिद्ध होता 
उस सुमुम्रा 
नाडीद्वारा ऊष्वंछोकोंको जानेवाला”, 
आदि गतिग्रतिपादिका श्रुतियोंसे 
जाना जाता है कि मोक्ष प्राप्य है | 


सिद्धान्ती-ऐसी बात नहीं है; 
क्योंकि ब्रह्म” सवेगत, गमन करने- 
वाळोसे अभिन्न और आकाशादि- 
का भी कारण होनेसे सवगत 
है तथा सम्पूर्ण विज्ञानात्मा अहासे 
अभिन्न हैं; इसलिये मोक्ष आप्य 
नहीं है । गमन करनेवालेसे पृथक 
अन्य देशमें ही गमन करने योग्य हुआ 
करता है | जो जिससे अमिन होता 





NP 





\ 


TP 4441. ) जा SI NN T 


अजु० ११ ] 


शाङ्करभाष्याथे 


८३ 


"याळ च्याय... LT EE i Si, "ज्या 


गम्यते । तदनन्यत्वप्रसिद्धेश्र 
“तत्सूद्ठा तदेवानुप्राविशत्‌” 
(ते० उ०२।६।१ ) «क्षेत्र 
चापिमां बिद्धि” (गीता १३। २) 
इत्येवमादिश्चुतिस्सृतिशतेभ्यः । 


गत्यैश्वर्यादिश्चुतिविरोध इति 
चेत्‌। अथापि ` स्यादयचग्राप्यो 
मोक्षस्तदा गतिश्रुतीना “स 
एकधा” (छा०उ०७।२६।२) 
“स यदि पितृलोककामो भवति” 
(छा०उ०८।२।१) “ब्वी- 
भिवा याने” ( छा० उ० ८ | 
१२।२ ) इत्यादिश्च॒तीनां च 
कोपः स्यादिति चेत्‌ । 


न; कार्यत्रह्मविषयत्वात्ता- 
साम्‌ । कार्ये हि ब्रह्मणि स्त्र्या- 
दयः स्युने कारणे । “एकमेवा- 
द्वितीयम्‌’ ( छा उ० ६।२। 
१) “यत्र नान्यत्पश्यति’ 
( छा उ० ७।२४।१) 
(तृत्केन कं पर्येत्‌” ( बृ० 3० 
२। ४। १४, ४ | ५। १५) 


` इत्यादिश्चुतिभ्यः । 


है उसीसे वह गन्तव्य नहीं होता । 
और उसकी अनन्यता तो “उसे 
रचकर वह उसीमें प्रविष्ट हो गया” 
“सम्पूर्ण क्षेत्रोमें क्षेत्रज्ञ भी तू मुझको 
ही जान” इत्यादि सैकड़ों श्रुति- 
स्मृतियोंसे सिद्ध होती है । 


पूर्व ०-[ ऐसा माननेसे तो] 
गति ओर ऐश्वर्यका प्रतिपादन करने- 
वाळी श्रुतियॉसे विरोध होगा-अच्छां, , . 
यदि मोक्ष अप्राप्य ही हो तो भी 
गतिश्रुति तथा “वह एकरूप होता है?” 
“वह यदि पितुलोककी इच्छाबाला 
होता है” “बह खरी और यानोंके 
साथ रमण करता है? इत्यादि 
श्रुतियोंका व्याकोप ( बाध) हो 
जायगा । 


सिडान्ती-नहीं, क्‍योंकि वे तो 
कार्य ब्रह्मसे सम्बन्ध रखनेवाळी हैं | 
खरी आदि तो कार्य ब्रह्ममें ही हो 
सकती हैं, कारण ब्रह्ममें नहीं; जैसा 
कि “एक ही अद्वितीय ब्रह्म” “जहाँ 
कोई और नहीं देखता” «तब 
किसके द्वारा किसे देखे? इत्यादि 
श्रुतियोंसे सिद्ध होता है । 
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विरोधाच्च विद्याकरमेणोः सञ्च॒- 
्चयातुपपत्तिः । प्रविलीनकत्रा- 
दिकारकविशेषतत्वविषया हि 
विद्या .. तद्विपरीतकारकसाघ्येन 
कर्मणा विरुध्यते । न ह्येकं वस्तु 
प्रमार्थत; कर्त्रादिविशेषवत्तच्छू- 
न्यं चेत्युभयथा द्रष्टं शक्यते । 


` ' अवश्य ह्मन्यतरन्मिथ्या स्यात्‌ । 


अन्यतरस्य च मिथ्यात्वम्रसङ्गे 
युक्त यत्खाभाविकाज्ञानविषयस्य 
ड्वेतस्य मिथ्यात्वम्‌ । “यत्र हि 
द्वेतमिव भवति” ( बृ० उ० २। 
४ । १४) “मृत्योः स मृत्यु- 
माझोति” ( क० उ० २। १ । 
१०, बृ उ० ४ । ४ । १९ ) 
(अथ यत्रान्य्पशयति”” ०००० 
तदल्पम्‌’ (छा० उ० ७। २४।१) 
'४अन्यो5सावन्यो5हर्मास्म? (बृ० 
उ० १।४। १० ) “उदरमन्तरं 
कुरुते अथ तस्य भयं भवति’ 
(तै० उ० २ । ७। १ ) इत्यादि- 


श्वुतिशतेस्य; । 
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इसके सिवा विद्या और कर्मका 
विरोध होनेके कारण भी उनका 
समुच्चय नहीं हो सकता । जिसमें 
कर्ता-करण आदि कारकत्रिशेषोंका 
पूर्णतया लय होता है उस तत्त्वको 
( ब्रह्यको ) विषय , करनेवाली त्रिया 
अपनेसे विपरीत साधनसाध्य कमसे 
विरुद्ध है | एक ही वस्तु परमाथतः 
कर्ता आदि विशेषसे युक्त और उस- 
से रद्दित-दोनो ही प्रकारसे नहीं 
देखी जा सकती | उनमेंसे एक 
पक्ष अवश्य मिथ्या होना चाहिये । 
इस प्रकार किसी एकके मिथ्यात्वका 
प्रसङ्ग उपस्थित होनेपर जो खमाव- 
से ही अज्ञानका विषय है उस 
द्वैतका ही मिथ्या होना उचित है, 
जैसा कि “जहाँ द्वेतके समान होता 
है”? “वह मृत्युसे मृत्युको प्राप्त होता 
हे?” “जहाँ अन्य देखता है वह अल्प 
हे” “यह अन्य है मैं अन्य हूँ? “जो, 
थोड़ा-सा भी अन्तर करता है उसे 
भय प्राप्त होता दै” इत्यादि सैकडौं 
श्रुतियोंसे प्रमाणित दोता दै । 


क 
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सत्यत्वं चेकत्वस्य “एकघे- 
वालुद्रष्टच्यस्‌? ( ३० उ० ४ | 
४। २० ) “णकमेवाहितीयस! 
(छा० उ० ६ | २। १) “ब्रह्मे- 
चेद९सबेस्‌ (घु० उ०२।२। 
११) “आत्मेवेदश्सबंस' 
(छा० उ० ७ । २५।२) 
इत्यादिश्रुतिस्यः । न च संग्रदा- 
नादिकारकभेदादशने कर्मोप- 
पद्यते । अन्यत्बदशेनापवादश्र 
विद्याविषये सहस्त्शः श्रूयते । 
अतो विरोधो विद्याकमंणोः । 
अतश्च सप्रुच्चयाबुपपत्ति; । तत्र 
यदुक्तं संहताभ्यां विद्याकमेभ्यां 
मोक्ष इति, अनुपपन्नं तत्‌ । 

विहितत्वात्कमेणां श्रुतिवि- 


रोध इति चेत्‌ । यद्यपसृद्य कर्त्रा- 
दिकारकविरोषमात्मैकत्वविज्ञानं 
विधीयते सर्पादिभ्रान्तिविज्ञानो- 
पम्देकरज्वादिविषयविज्ञानव- 

प्राप्तः कमेविधिश्तीनां निर्विष- 


तथा “एक रूपसे ही देखना 
चाहिये” “एक ही अद्वितीय” “यह 
सब ब्रह्म ही है” “यह सब आत्मा 
ही है? इत्यादि श्रुतियोंसे एकत्वकी 
सत्यता सिद्ध होती है। सम्प्रदान 
आदि कारकमेदके दिखायी न देने- 
पर कर्म होना सम्भव भी नहीं है | 
ज्ञानके प्रसंगमें भेददृष्टिके अपवाद 
तो सहस्नों सुननेमें आते हैं । अतः 
विद्या और कर्मका विरोध है; इस- 
लिये भी उनका समुच्चय होना 
असम्मव है । ऐसी दशामें पूर्वमे 
तुमने जो कहा था कि “परस्पर 
मिले हुए विद्या और कर्म दोनोंसे 
मोक्ष होता है? वह सिद्ध नहीं होता | 

पूर्व०-कर्म भी श्रुतिविहित हैं, 
अत; ऐसा माननेपर श्रुतिसे विरोध 
उपस्थित होता है । यदि सर्पादि- 
भ्रान्तिजनित ज्ञानका बाघ करनेवाले . 
रज्जु आदि विषयक ज्ञानके समान 
कर्ता आदि कारकविशेषका बाघ 
करके ही आत्मेकत्वके ज्ञानका 
विधान किया जाता है तो कोई 
विषय न रहनेके कारण कर्मका 
विधान करनेवाली श्रुतियोंका उन 
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यत्वाद्विरोधः । विहितानि च 


( वि्याका विधान करनेवाली 
श्रुतियों ) से विरोध उपस्थित होता 


कमोणि। स॒ च विरोधो न | हे; और कर्मोका विधान भी 


युक्तः । प्रमाणत्वाच्छृतीनामिति 
चेत्‌ ! 

न; पुरुषार्थोपदेशपरत्वाच्छुती- 
नाम । विद्योपदेशपरा तावच्छृतिः 
संसारात्पुरुषो मोक्षयितव्य इति 
संसारहदेतोरवियाया विद्यया 
निवृत्तिः कर्तव्येति विद्याप्रकाश- 
कत्वेन प्रवृत्तेति न विरोध; ।. 

एवमपि कत्रादिकारकसड्ाव- 
प्रतिपादनपरं शास्रं विरुध्यत 


एवेति चेत्‌ ! 
न; यथाप्राप्तमेव कारकास्ति- 


त्वमुपादायोपात्तदुरितक्षयाथें 


' कर्माणि विदथच्छास्रं मुमुक्षणां 


किया ही गया है तथा सभी श्रृतियाँ 
प्रमाणभूत हैं. इसलिये पूर्वोक्त 
विरोधका होना उचित नहीं है-यदि 
ऐसा कहें तो ! 


सिद्वान्ती-यह कथन ठीक नहीं; 
क्योंकि श्रुतियाँ परम पुरुषार्थका 
उपदेश करनेमें प्रवृत्त हैं । श्रुति 
ज्ञानका उपदेश करनेमें तत्पर है । 
उसे संसारसे पुरुषका मोक्ष कराना 
है, इसके लिये संसारकी हेतुभूत 
अविद्याकी विद्याके द्वारा निवृत्ति 
करना आवश्यक है; अतः वह 
विद्याका प्रकाश करनेवाली होकर. 
प्रवृत्त हुई है । इसलिये ऐसा 
माननेसे कोई विरोध नहीं आता । 


पूवे०-किन्तु ऐसा माननेपर भी 
तो कर्तादि कारककी सत्ताका. प्रति- 
पादन करनेवाले शात्रका तो उससे 
विरोध होता ही है ! 


- तिद्धान्ती-ऐसी बात नहीं है; 
खमावतः प्राप्त कारकोंके अस्तित्वको 
खीकार कर सञ्चित पापोंके क्षयके 
लिये कर्मोका विधान करनेवाला 
शास्र. सुमुक्षुजों और फर्की 
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फलार्थिनां च फलसाधनं न 


कारकास्तित्वे व्याग्रियते । उप- 


| चितदुरितप्रतिबन्धस्य हि विद्यो- 


त्पत्तिनोवकर्पते । तत्क्षये च 
विद्योत्पत्तिः स्यात्ततश्चाविद्यानि- 
वृत्तिस्तत आत्यन्तिकः संसारो- 


प्रस! | 
अपि चानात्मदशिनो द्यना- 


शानादेव तु त्मविषयः कामः । 


. कैवल्य कामयमानश्च करो- 


ति कर्माणि । ततस्तत्फलोप- 
भोगाय शरीरा्युपादानलक्षणः 
संसारः । तद्व्यतिरेकेणात्मेक- 


त्वद्शिनो विषयामावात्कामाचु- 
त्पत्तिरात्मनि चानन्यत्वात्का- 


` सातुत्पत्तौ खात्मन्यवस्थानं मोक्ष 


इत्यतोऽपि विद्याकमेणो विरोधः । 


इच्छावाळोंको [ उनके इष्ट ] फळकी 
प्राप्ति करानेका साधन है; वह 
कारकांका अस्तित्व सिद्ध करनेमें 
प्रवृत्त नहीं है । जिस पुरुषका 
सञ्चित पापरूप प्रतिबन्ध विद्यमान 
रहता है उसे ज्ञानकी उत्पत्ति नहीं 
हो सकती; उसका क्षय हो जानेपर 
ही ज्ञान होता है और तमी 
अविद्याकी निवृत्ति होती है तथा 
उसके अनन्तर ही संसारकी 
आत्यन्तिक उपरति होती है । 


इसके सिवा जो पुरुष अनात्म- 
दशी है उसे ही अनात्मवस्तु- 
सम्बन्धिनी कामना हो सकती है; 
कामनावाला ही कर्म करता 
है और उसीसे उनका फल भोगनेक्रे 
छिये उसे शरीरादिग्रहणरूप -संसार- 
की प्राप्ति होती है । इसके विपरीत 
जो आम्मैकत्वदर्शी है उसकी दृष्टिमे 
विषयोंका अमाव होनेके कारण उसे 
उनकी कामना मी नहीं हो सकती | 
आत्मा तो अपनेसे अमिन है, इस- 
लिये उसकी कामना भी असम्भव 
होनेके कारण उसे खात्मखरूपमें 
स्थित होनारूप मोक्ष सिद्ध ही है। 
इसलिये भी ज्ञान और कर्मका विरोध 
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विरोधादेव च विद्या मोक्षं प्रति 
न कमाण्यपेक्षते । 

खात्मलामे तु पूर्वोपचित- 
प्रतिबन्धापनयद्ठारेण विद्याहेतुत्वं 
प्रतिपद्यन्ते कर्माणि नित्यानीति । 
अत एवासिन्प्रकरण उपन्य- 
स्तानि कर्माणीत्यवोचाम । एवं 
चाविरोधः कमेविधिश्रृतीनास्‌ 
अतः केवलाया एव विद्यायाः 
परं श्रेय इति सिद्धम्‌ । 


एवं तह्यश्रमान्तरानुपपत्तिः । |. 


कर्मनिमित्तत्वादियोत्पत्तेः । गा- 
हेस्थ्ये च विहितानि कर्माणी- 
त्येकाश्रम्यमेच । अतश्च यावज्ञी- 


वादिश्रुतयोऽलुकूलतराः । 
न; कर्मानेकत्वात्‌ । न ह्य- 


शानसाधकानि भिहोत्रादी न्येव के 
कमोणे मणि । ब्रह्मचर्ये 


तपः सत्यवदनं शमो दमोऽहिसे- 


है और विरोध होनेके कारण ही ज्ञान 
मोक्षके प्रति कर्मकी अपेक्षा नहीं 
रखता । 

हाँ, आत्मलाममें पूर्वसञ्चित 
पापरूप प्रतिबन्धकी निवृत्तिद्वारा 
नित्यकर्म ज्ञानप्रा्िके हेतु अवश्य 
होते हैं । इसीलिये इस प्रकरणमें 
कर्मांका उल्लेख किया गया है-यह 
हम पहले ही कह चुके हैं । इस 
प्रकार भी कर्मका विधान करनेवाली 
श्रुतियोंका [ विद्याविधायिनी श्रुतियों- 
से ] विरोध नहीं है । अतः यह 
सिद्ध हुआ कि केवल विद्यासे ही 
प्रमश्रेयकी प्राप्ति होती है । 


पूर्व ०-यदि ऐसी बात है तब 
तो [ गृहस्थाश्रमके सिवा ] अन्य 
आश्रमोंका होना भी उपपन्न नहीं 
है; क्योंकि विद्याकी उत्पत्ति तो 
कर्मके निमित्तसे होती है ओर कर्मो- 
का विधान केवळ गृहस्थके ही लिये 
किया गया है; अत: इससे एकाश्रमत्व- 
की ही सिद्धि होती है। और इसलिये 
“यावज्जीवन अग्निहोत्र करे? इत्यादि 
श्रुतियाँ और भी अनुकूल ठहरती हँ । 
सिद्धान्ती-ऐसी बात नहीं है; 


क्योंकि कर्म तो अनेक हैं । केवल 


अग्निहोत्र आदि ही कर्म नहीं हैं । 
ब्रह्मचर्य, तप, सत्यमाषण, राम; 
दम और अहिंसा आदि, अन्य कर्म 
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त्येवमादीन्यपि कर्माणीतराश्रम- 
प्रसिद्धानि विद्योत्पत्तौ साधक- 
तमान्यसंकीण्वाद्िदयन्ते ध्यान- 
' धारणादिलक्षणानि च । वक्ष्यति 
च-“तपसा ब्रह्म विजिज्ञासस्व’ 
(ते० उ० ३ । २-५ ) इति। 

जन्मान्तरकृतकर्मभ्यश्च प्राग- 
पि गाहस्थ्याद्वद्यो- 
त्पत्तिसंभवात्कर्मा- 
आनर्थक्यम्‌ शृत्वाञ्च गाईस्थ्य- 
प्रतिपत्ते) कमेसाध्यायां च 
विद्यायां सत्यां गाह॑स्थ्यप्रति- 
पत्तिरनर्थिकेव । 

लोकार्थेत्वाच पुत्रादीनाम्‌; 


` शानप्राप्ौ 
गाहंस्थ्यस्य 


पुत्रादिसाध्येम्यश्रायं लोकः पितृ- 
लोको. देवलोक इत्येतेभ्यो व्या- 
वृत्तकामस्य नित्यसिद्वात्मलोक- 
दशिनः कर्मणि प्रयोजनमपश्यत; 
कथं प्रवृत्तिरुपपद्यते | प्रतिपन्न- 
गाहंस्थ्यस्यापि विद्योत्पत्ती विद्या- 


शाङ्करभाष्यार्थ ८९ 


भी इतर आश्रमोंके लिये प्रसिद्ध ही 
हैं| वे तथा ध्यान-पारणादिरूप 
कर्म [हिंसा आदि दोषोंसे ] 
असंकीर्ण होनेके कारण ज्ञानकी 
उत्पत्तिमें सर्वोत्तम साधन हैं | आगे 
(भ्रगु० २॥ ५ में) यह कहेंगे 
भी कि “तपके द्वारा ब्रह्मको जानने- 
की इच्छा कर” | 


जन्मान्तरमें किये हुए कर्मोंसे तो 
गृहस्थाश्रम स्वीकार करनेसे पूर्व भी 
ज्ञानकी उत्पत्ति होना सम्भव है। 
तथा गृहस्थाश्रमकी स्वीकृति केवळ 
कर्मोके ही लिये की जाती है | 
अतः कमसाध्य ज्ञानकी प्राप्ति हो 
जानेपर तो गृहस्थाश्रमकी स्त्रीकृति 
भी व्यर्थ ही है । 


इसके सिवा पुत्रादि साधन तो 
लोकोंकी प्राप्तिके लिये हैं | पुत्रादि 
साधनोंसे सिद्ध होनेवाले उन इह- 
लोक, पितृलोक एवं देवछोक आदि- 
से जिसकी कामना निवृत्त हो गयी 
है, नित्यसिद्ध आत्माका साक्षात्कार 
करनेवाले एवं कर्मोमे कोई प्रयोजन 
न देखनेवाले उस ब्रह्मवेत्ताकी 
कमॉमें केसे प्रवृत्ति हो सकती 
है! जिसने गृहस्थाश्रम स्वीकार. 
कर लिया है उसे भी, जब ज्ञानकी 
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प्रिपाकाद्िरक्तस्य कमसु प्रयो- 
जनमपञ्यतः कमेभ्यो निवृत्ति- 
रेव स्यात्‌। “प्रव्रजिष्यन्वा अरे- 
ऽहमसात्स्यानाद स्मि” ( बु० उ० 
७। ५। २ ) इत्येवमादिश्चुति- 
लिङ्गदशेनात्‌ । 

कमे प्रति श्रुतेयेत्राधिक्यद- 
शैनादयुक्तमिति चेदभिहोत्रादि- 
कम प्रति श्रुतेरधिको यत्तो 
-महां्च कमेण्यायासोञ्नेकसाध- 
नसाध्यत्वादग्निहोत्रादीनास्‌ । 
तपोत्रह्चर्यादीना चेतराश्रम- 
कर्मणां गाहस्थ्येऽपि समानत्वाद- 
ल्पसाधनापेक्षत्वाचेतरेषां न 
युक्तस्तुल्यवद्विकल्प आश्रमिभि- 
स्तस्येति चेत्‌ । 


न; जन्मान्तरक्ृताजुग्रहात्‌ । 


श्रुतेरधिको 


यदुक्तं कर्मणि 


प्राप्ति होती है ओर ज्ञानके परिपाक- 
से विषयोंमें वेराग्य होता है तो, 
करमोमें अपना कोई प्रयोजन न देखकर 
उनसे निवृत्ति ही होगी । इस विषयमै 
“अरी मेत्रेयि ! अब में इस स्थानसे 
संन्यास करना चाहता हूँ” इत्यादि 
श्रुतिरूप लिंग भी देखा जाता है। 


पूर्व०-- किन्तु कर्मके प्रति श्रुतिका 
अधिक प्रयत्न देखनेसे तो यह बात 
टीक नहीं जान पड़ती £-अशिहोत्रादि 
कर्मके प्रति श्रुतिका विशेष प्रयत्न है; 
कर्मानुष्ठानमें आयास भी अधिक है; 
क्योंकि अग्निददोत्रादि कमे' अनेक 
साधनोंसे सिद्ध होनेवाले हैं | अन्य 
आश्रमोंके कर्म तप ओर ब्रह्मचर्यादि 
तो गृहस्थाश्रममें मी उन्हींके समान 
कर्त्तव्य तथा अल्पसाधनकी अपेक्षा- 
बाले हैं; अतः अन्य आश्रमियोंके 
साथ गृहृस्थाश्रमको समान-सा 
मानना तो उचित नहीं है ! 


सिद्धान्ती-नहीं, क्योंकि उनपर 
जन्मान्तरका अनुग्रह होता है । 
तुमने जो कहा कि “कर्मपर 
श्रुतिका विशेष प्रय्न है? इत्यादि, 


त्न इत्यादि नासौ दोषः। सो यह कोई दोष नहीं है; क्योकि 


शशी 
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यतो जन्मान्तरकृतमप्यरिनिहोत्रा- 


. दिलक्षणं कमे ब्रह्मचर्यादिलक्षणं 


चानुग्राहक भवति विद्योत्पत्ति 
प्रति । येन जन्मनेच विरक्ता 
इञ्यन्ते केचित्‌ । केचित्तु कर्मसु 
्रवृत्ता अविरक्ता विद्याविद्दे 
षिणः । तसाञ्जन्मान्तरकृत- 
संस्कारेभ्यो . बिरक्तानामाश्रमा- 
न्तरः्रतिपत्तिरेवेष्यते । 
कर्मफठबाहुल्याच्च; पुत्रख- 
कर्मविधौ शेः रत्रह्ववचसादिलक्ष- 
प्रयासप्रयोजनम्‌, णस्य कर्मफलस्या- 
संख्येयत्वात्‌, तत्प्रति च पुरु- 
पाणां कामबाहुल्यात्तदर्थः श्रृते- 
रधिको यलः कर्मस्रपपद्यते । 
आशिषां बाहुस्यदर्शनादिदं मे 
स्यादिदं मे स्यादिति । 


उपायत्वाच$ उपायभूतानि 
हि कर्माणि विद्यां ग्रतीत्यवो- 
चाम । उपायेऽधिको यल; 


` कृतेव्यो नोपेये । 


जन्मान्तरमें किया हुआ भी अञ्नि- 
होत्रादि तथा ब्रह्मचर्यादिरूप कर्म 
ज्ञानकी उत्पत्तिमें उपयोगी होता है, 
जिससे कि कोई ढोग तो जन्मसे ही 
विरक्त देखे जाते हैं और कोई कर्ममें 
तत्पर, वेराग्यशून्य एवं ज्ञाने 
विरोधी दीख पड़ते हैं । अतः 
जन्मान्तरके संस्कारोंके कारण जो 
विरक्त हैं उन्हें तो [ गृहस्थाश्रमसे 
भिन्न ] अन्य आश्रमोंको खीकार | 
करना ही इष्ट होता है । 


कमफलोंकी अधिकता होनेके 
कारण भी [ श्रुतिमें उनका 
विशेष विस्तार है ] । पुत्र, खगे एवं 
ब्रह्मतेन आदि कर्मफल असंख्येय 
होनेके कारण और उनके छिये 
पुरुषोंकी कामनाओंकी अधिकता. 
होनेसे भी कोके प्रति श्रुतिका 
अधिक यत्न होना उचित ही है; 
क्योंकि “मुझे यह मिले, मुझे यह : 
मिले” इस प्रकार कामनाओंकी 
बहुलता भी देखी ही जाती है । 


उपायरूप होनेके कारण भी 
[ श्रुतिका उनमें विशेष प्रयत्न है ]। ` 
कम ज्ञानोत्पत्तिमें उपायरूप हैं-ऐसा 
हम पहले कह चुके हैं; तथा प्रयत्न 
उपायमें ही अधिक करना चाहिये, 
उपेयम नहीं |. 
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कर्मनिमित्तत्वाद्विद्याया . यत्रा- 
न्तरानर्थक्यमिति चेत्कर्मम्य एव 
पूर्वापचितदुरितप्रतिबन्धक्षयादेव 
विद्योत्पद्यते चेत्कर्मभ्यः पृथशुप- 
निषच्छरवणादियल्ञोऽनर्थक इति 
चेत्‌ । 

न; नियमाभावात्‌ । न हि 
ग्रतिबन्धक्षयादेव विद्योत्पद्यते न 
त्वीश्वरग्रसादतपोध्यानाद्यरुष्ठा- 
नादिति नियमोऽस्ति। अहिँसा- 
ब्रह्मचयांदीनां च विद्यां ग्रत्युप- 
कारकत्वात्साक्षादेव च कारणत्वा- 


_ च्छूवणमनननिदिष्यासनानाम्‌ । 


अतः सिद्वान्याश्रमान्तराणि 
सर्वेषां चाथिकारो विद्यायां परं 


पूवं ०-ज्ञान कमेके निमित्तसे होने- 
वाळा है, इसलिये भी अन्य ग्रयत्रकी 
निरर्थकता सिद्ध होती है । यदि कर्मों- 
के द्वारा ही पूर्वसश्चित पापरूप प्रति- 
बन्धका क्षय होनेपर ज्ञानकी उत्पत्ति 


होती है तो कर्मोसे भिन्न उपनिषच्छूव- 


णादिविषयक प्रयत्न व्यथं ही है । 
ऐसा मानें तो ! 

सिद्धान्ती -नहीं, क्योंकि ऐसा 
कोई नियम नहीं है-'ज्ञानकी उत्पत्ति 
प्रतिबन्धके क्षयसे ही होती है, 
इश्वरक्रपा, तप एवं ध्यानादिके 
अनुछानसे नहीं हो सकती? ऐसा 
कोई नियम नहीं है; क्योंकि अहिंसा 
एवं ब्रह्मचर्यादि भी ज्ञानोपत्तिमे 
उपयोगी हैं तथा श्रवण, मनन और 
निदिष्यासनादि तो उसके साक्षात्‌ 
कारण ही हैं । अतः अन्य आश्रर्मो- 
का होना सिद्ध ही है तथा ज्ञानमें 
सभी आश्रमियोंका अधिकार है । 


च श्रेयः केवलाया विद्याया इससे यह सिद्ध हुआ कि परमश्रेयकी 
एवेति सिद्धम्‌ । प्राप्ति केवळ ज्ञानसे ही हो सकती है । 
क... .. डा ~ 


“४5 कब - 


इति शीक्षावल्ल्यामेकादशोऽनुचाकः ॥ ११ ॥ 





- ठ्रांदश अनुवाक 

अतीतविद्याप्राप्त्युपसर्गशम- पूवेकथित विद्याकी प्राप्तिके 
प्रतिबन्धोंकी शान्तिके लिये शान्ति- 

नार्थ शान्तिं पठति-- पाठ किया जाता है-- 
शं नो मित्रः झां वरुणः | शां नो भवत्वर्यमा । 
शं न इन्द्रो ब्रहस्पतिः | झां नो विष्णुरुरुक्रमः । नमो 
ब्रह्मणे । नमस्ते वायो । त्वमेव प्रत्यक्षं ब्रह्मासि । त्वामेव 
प्रत्यक्षं ब्रह्मावादिषस्‌ | ऋतमवादिषम्‌ । सत्यमवादिषम्‌ । 
तन्मामावीत्‌ । त्रद्ठक्तारमावीत्‌। आवीन्माम्‌। आवीद्वक्तारम्‌ 

ॐ शान्तिः ! शान्तिः !! शान्तिः !!! ॥ १ ॥ 
मित्र ( सूर्यदेव ) हमारे लिये सुखकर हो । वरुण हमारे छिये 
सुखावह हो | अर्यमा हमारे लिये सुखप्रद हो । इन्द्र तथा बृहस्पति हमारे 
लिये शान्तिदायक हों । तथा जिसका पादविक्षेप बहुत त्रिस्तृत है वह 
विष्णु हमारे लिये सुखदायक हो । ब्रह्म [ रूप वायु ] को नमस्कार है । 
हे बायो ! तुम्हें नमस्कार है | तुम ही प्रत्यक्ष ब्रह्म हो । तुम्हींको हमने 
प्रत्यक्ष ब्रह्म कहा है । तुम्हींको अत कहा है । तुम्हींको सत्य कहा है । 
अतः तुमने मेरी रक्षा की है तथा ब्रह्मका निरूपण करनेवाले आचार्यकी 
भी रक्षा की है । मेरी रक्षा की है ओर वक्ताकी भी रक्षा की है। त्रिविध 


 तापकी शान्ति हो ॥ १ ॥ 


व्याख्यातमेतत्पूवम्‌ ॥ १॥ | इसकी व्याख्या पहले की जा 
चुकी है॥ १ ॥ 


इति शीक्षावल्ल्यां द्वादशोऽनुवाकः ॥ १२ ॥ 
2 न "2कर८2...__- 
इति श्रीमत्परमद्दंसपरित्रा जकाचार्यगोविन्दमगवत्पूज्यपादशिष्य- 
श्रीमच्छङ्करभगवतः कृतौ तैत्तिरीयोपनिषद्धाष्ये 
शीक्षावल्ली समाप्ता ॥ 


न्न 


बरह्ाजजलचचु 





प्रथम अनुवाक 


है ब्रह्मानन्दवल्लीका ग्रान्तिपाठ 


अतीतविद्या्राप्त्युपसगेग्रश- | पूर्वकयित विद्याकी प्रातिके 
प्रतिबन्धोंकी शान्तिके लिये शान्ति- ` 
मनार्था शान्तिः पठिता। इदानीं | पाठ कर दिया गया । अब आगे 


कही जानेवाली विद्याकी प्राप्तिके 
प्रतिबन्धोंकी शान्तिके छिये शान्ति- 
सर्गोपशमनार्था शान्ति! पठयते- | पाठ किया जाता है-- 
ॐ सह नाववतु । सह नौ सुनक्तु। सहवीर्यं करवावहे । 
तेजस्तरि नावधीतमस्तु मा विद्विषावहै ॥ 

३० शान्तिः ! शान्तिः !! शान्तिः 11! - 

[ वह परमात्मा ] हम [ आचार्यं और शिष्य ] दोनोंकी साथ-साथ 
रक्षा करे, हम दोनोंका साथ-साथ पालन करे, हम साथ-साथ वीर्यशम 
करें, हमारा अध्ययन किया हुआ तेजखी हो और हम परस्पर द्वेष न. 
करें | तीनों प्रकारके प्रतिबन्धोंकी शान्ति हो । 


तु वक्ष्यमाणम्रह्मविद्याग्राप्त्युप- 








Fe 
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शाइरभाष्याथे ९५ 


सह नाववतु-नो शिष्याचार्यों 
सहेवावतु रक्षतु । सह नौ ञ्चुनक्त 
भोजयतु । सह वीर्यं विद्यादि- 
निमित्तं सामर्थ्यं करवावहे निर्वत- 
यावहे । तेजखि नावावयोस्तेज- 
खिनोरघीतं खधीतमस्तु, अर्थ- 
ज्ञानयोम्यसस्त्वित्यर्थः । मा 
विद्विषावहे; विद्याग्रहणनिमित्तं 
शिष्यस्याचायेस्य वा प्रमादकृता- 
दन्यायादविद्वेषः प्रासस्तच्छमनाय 
इयमाशीमा विद्विषावहा इति । 
विद्वेषमापद्यावहे । 

शान्तिः शान्तिः शान्तिरिति 
त्रिवेचनशुक्ताथम्‌ । वक्ष्यमाण- 
विद्याविप्नग्रशमनार्था चेयं 
शान्तिः । अविध्नेनात्मविद्या- 
प्राप्तिराशास्यते तन्मूलं हि परं 
श्रेय इति । 


'सह नावत्रतु'-[ वह ब्रह्म ] हम 
आचार्य और शिष्य दोनोंकी साथ- 
साथ ही रक्षा करे और हमारा साथ- 
साथ भरण अर्थातू पालन करे । हम 
साथ-साथ वीर्य यानी विद्याजनित. 
साम्यं सम्पादन करें; हम दोनों 
तेजखियोंका अध्ययन किया हुआ 
तेजखी-सम्यक्‌ प्रकारसे अध्ययन 
किया हुआ अर्थात्‌ अर्थ-ज्ञानके योग्य 
हो तथा हम विद्वेष न करें | विद्या- 
ग्रहणके कारण शिष्य अथवा 
आचार्यका प्रमादकृत अन्यायसे 
द्वेष हो सकता है; उसकी शान्तिके 
लिये 'मा विद्विषावहै? ऐसी कामना 
की गयी है । तात्पर्यं यह है कि 
हम एक-दूसरेके विद्वेषको प्राप्त न हों। 


, शान्तिः शान्तिः शान्तिः? इस 
प्रकार तीन बार "शान्ति! शब्द 
उच्चारण करनेका प्रयोजन पहले कहा 
जा चुका है । यह शान्तिपाठ आगे 
कही जानेवाढी विद्याके विष्नोंकी 
शान्तिके लिये है। इसके द्वारा 
निर्विध्नतापूवंक आत्मविद्याकी प्रापि- 
की कामना की गयी है; क्योंकि वही 
परम श्रेयका भी मूल कारणं है । 


rr, 


ह}; 
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ब्रह्मज्ञाने फल, साश्किम और अचमय कोञ्चरूप 
पक्षीका वर्णन 


संहितादिबिषयाणि कर्मेभि- 
रविरुद्वान्युपासना- 
युक्तानि । अनन्तरं 
चान्तःसोपाधिकात्मदशेनशुक्तं 
व्याहृतिद्वारेण खाराज्यफलम्‌ । 
न चेतावताशेषतः संसारबीज- 
स्योपमर्दैनमस्तीत्यतोऽशेषोप द्रव - 
चीजस्याज्ञानस्य निवृत््यथ विधूत- 
सर्वोपाधिविशेषास्मदरशनार्थमिद्‌- 
मारभ्यते ब्रह्मत्रिदाम्ोति पर- 
मित्यादि। 
प्रयोजन चास्या ब्रह्मविद्याया 


अविद्यानिवृत्तिस्तत आत्यन्तिकः 
संसारामावः । वक्ष्यति च- 
“विद्वान्न बिमेति ङुतश्चन” 
(तै० उ० २।९। १ ) इति। 


-संसारनिमित्ते च सत्यभयं 


प्रतिष्ठां च विन्दत इत्यनुपपन्नम्‌) 
कृताकृते पुण्यपापे न तपत इति 
च । अतो$वगम्यते5साद्रिज्ञाना- 
्सर्वात्मत्रह्मविषयादात्यन्तिक 
संसारामाव इति । 


कर्मसे अविरुद्ध संहितादिविषयक 
उपासनाओंका पहले वर्णन किया 
गया । उसके पश्चात्‌ व्याहतियोंके 
द्वारा खाराज्यरूप फल देनेवाला 
हृदयस्थित सोपाधिक आत्मदहन 
कहा गयां । किन्तु इतनेहीसे संसार- 
के .बीजका पूर्णतया नाश नहीं हो 
जाता | अतः सम्पूर्ण उपद्रवांके 
बीजभूत अज्ञानकी निवृत्तिके निमित्त 
इस सर्वोपाधिरूप विशेषसे रहित 
आत्माका साक्षात्कार करानेके लिये 
अब 'ब्रह्मविदाभोति परम्‌? इत्यादि 
मन्त्र आरम्भ किया जाता है । 


इस ब्रह्मविद्याका प्रयोजन अविद्या- 
की निवृत्ति है; उससे संसारका 
आत्यन्तिक अभाव होता है । यही 
बात “ब्रह्मवेत्ता किसीसे नहीं डरता?” 
इत्यादि वाक्यसे श्रुति आगे कहेगी 
भी । संसारके निमित्त [ अज्ञान | 
के रहते इए “पुरुष अभय स्थितिको 
प्राप्त कर लेता है; तथा उसे कृत 


और अकृत अर्थात्‌ पुण्य और पाप 


ताप नहीं पहुँचाते! ऐसा मानना 
सवथा अयुक्त है । इससे जानां 
जाता है कि इस सर्वात्मक ब्रह 
विषयक विज्ञानसे ही संसारका 
आत्यन्तिक अभाव होता है । 


poo 





असु० १ | 


शाङ्करभाष्यार्थ ९७ 


ie “वद. ००८२. Ere i Ee ८८१. यार... 


खयमेव च प्रयोजनमाह 


` ्र्मविदा्ोति परमित्यादावेव 


संबन्धप्रयोजनज्ञापनार्थस्‌ । नि- 
ज्ञोतयोहि सम्बन्धप्रयोजनयो- 
विद्याश्रवणग्रहणधारणाभ्यासार्थ 
्रचतेते । श्रवणादिपूर्वकं हि 
विद्याफलम्‌ “श्रोतव्यो मन्तव्यो 
निदिष्यासितव्यः” (बृ० ३० 
२।४।५ ) इत्यादिश्रत्यन्त- 
रेभ्यः । 


इस प्रकरणके सम्बन्ध. और ' 
प्रयोजनका ज्ञान करानेके ळिये 
श्रुतिने खयं ही श्रह्मविदाभोति परम्‌? 
इत्यादि वाक्यसे आरम्भमें ही इसका 
प्रयोजन बतला दिया है; क्योंकि 
सम्बन्ध और प्रयोजनोंका ज्ञान हो 
जानेपर ही पुरुष विद्याके श्रवण, 
ग्रहण, धारण ओर अभम्यासके लिये 
प्रवृत्त. हुआ करता है । “श्रोतव्यो 
मन्तव्यो निदिष्यासितव्यः?? इत्यादि 
दूसरी श्रुतियोंसे यह भी निश्चय 
होता ही है कि विधाका फल 
श्रवणादिपू्वेक होता है । 


ब्रह्मविदाझोति परम्‌ । तदेषाभ्युक्ता । सत्यं ज्ञान- 


मनन्तं ब्रह्म | यो वेद निहितं गुहायां परमे व्योमन्‌ । 
सोऽश्चुते सर्वान्‌ कामान्‌ सह ब्रह्मणा विपश्चितेति । 
तस्माठ्ठा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः । आकाशाद्वायुः । 
वायोरशिः । अझेरापः । अद्‌भ्यः पृथिवी । प्रथिव्या 
ओषधयः । ओषधीभ्योऽन्नम्‌ । अन्नात्पुरुषः | स वा एष 
पुरुषो(न्नरसमयः । तस्येदमेव शिरः । अयं दक्षिणः पक्षः । 
अयमुत्तरः पक्षः । अयमात्मा । इदं पुच्छं प्रतिष्ठा । 
तदप्येष ,छोको भवति ॥ १ ॥ 


ब्रह्मवेत्ता परमात्माको प्राप्त कर लेता है । उसके विषयमे यह 
[श्रुति] कही गयी है--श्रह्म सत्य, ज्ञान और अनन्त है ।' जो पुरुष उसे , 
बुद्धिरूप परम आकारामें निहित जानता है, वह सर्वज्ञ ब्रह्मरूपसे एक / 
साथ ही सम्पूर्ण भोगोंको प्राप्त कर लेता है। उस इस आत्मासे ही 
आकारा उत्पन्न हुआ । आकाशसे वायु, वायुसे अग्नि, अग्निसे जल, 

तै० उ० १३--१४-- ` | 
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नद. च्या Som set om come towel SV vol Som wf Sn व्या 
जळसे प्रथिवी, प्रथिबीसे ओषधियाँ, ओषधिंयोंसे अन्न ओर अन्नसे पुरुष 

उत्पन्न हुआ । वह यह पुरुष अन्न एवं रसमय ही है | उसका यह [ शिर ] 

ही शिर है, यह [ दक्षिण वाहु ] ही दक्षिण पक्ष है, यह [ वाम बाहु ] 

वाम पक्ष है, यह [ शरीरका मध्यभाग ] आत्मा है और यह [ नीचेका 

भाग ] पुच्छ प्रतिष्ठा है । उसके विषयमें ही यह छोक है ॥ १ ॥ 


ब्रह्मविहश्नेति वक्ष्यमाणलक्षणं | “्रह्मवित्‌!-ब्रह्म, जिसका लक्षण 


नार आगे कहा जायगा और जो 

जह्मविदो हह तमत्याठ्रहा त | सबसे बड़ा होनेके कारण 'अह्म' 
जह्मप्राप्िनिरूपणम्‌ द्रेत्ति विजानातीति | कहलाता है, उसे जो जानता है 
ब्रह्मविदामोति परं निरतिशयं | उसका नाम रहितः है; वह 
ब्रह्मवित्‌ उस परम-निरतिशय ब्रह्म- 

तदेव ब्रह्म परम्‌ । न ह्यन्यस्य | को ही “आप्नोतिः-प्राप्त कर लेता 
विज्ञानादन्यस्य प्राप्ति; । स्पष्ट है; क्योंकि अन्यके विज्ञानसे किसी 
| अन्यकी प्राप्ति नहीं हुआ करती । 


च्च श्रत्यन्तरं ब्रह्मप्राप्रिमेव ब्रह्म- | : (वह, जो कि निश्चय ही उस पखह्म- 


विदो दर्शयति “स यो इ बै को जानता है, ब्रह्म दी हो जाता 
| अ वेद ह्र अबि | दे” गद एक दसरी ति महा: 
तत्परम त्रह्म वद अहा को स्पष्टतया ब्रह्मकी ही प्राप्ति होना 


(मु०3० ३। २। ९) इत्यादि | प्रदर्शित करती है । 


नंतु सर्वगतं सर्वस्यात्मभूतं | ङ्का-त्र्म सवंगत और सबका 
नि | अतो आत्मा है-ऐसा आगे कहेंगे; इसलिये 
त्रम वज््यति । अतां नाप्यम्‌ । | बह प्राप्तव्य नहीं हो सकता । प्रापि 


प्रापिश्रान्यसयान्येन परिच्छिन्नस्य | तो अन्य परिन्छिन पदार्थकी किसी 
| अन्य परिच्छिन्न पदार्थद्वारा ही होती 
च परिच्छिन्नेन दृष्टा । अपरि- देखी गयी है | किन्तु ब्रह्म तो 


च्छिन्नं सर्वात्मकं च ब्रह्मेत्यतः | अपरिष्छिम और सर्वात्मक है; 
इसलिये परिच्छिन और अनात्म- 


. परिच्छिनवदनात्मवच तस्यासिं- | एदे समान उसकी प्राति होनी 
_रनुपपन्ना । असम्भव है | 


9 Fe छ >ब-+-++--+« 
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शाङ्गरभाष्याथं ९९, 


नायं दोषः; कथम्‌ ? दश- 
नादशेनापेक्षत्वाड॒ह्मण आप्त्य- 
नाप्त्योः। परमार्थतो ब्रह्मरूप- 
स्यापि सतोऽस्य जीवस्य भूत- 
मात्राकृतबाह्परिच्छिभान्नमया- 
चात्मदर्शिनसदासक्तचेतसः प्र- 
कुतसंख्यापूरणस्यात्मनो5व्यव- 
हितस्यापि बाह्यसंख्येयविषया- 
सक्तचित्ततया खरुपामावदशन- 
वत्परमार्थत्रझखरूपाभावदशेन- 
लक्षणयाविद्ययान्नमयादीन्ताह्मा- 


ननात्मन आत्मत्वेन प्रतिपन्नः 


तादन्नमयाद्यनास्मभ्यो नान्यो- 


` ऽहमसीत्यभिमन्यते । एवमविद्य- 


यात्मभूतमपि त्रह्मानासं स्यात्‌ | 





समाधान-यह कोई दोषकी 
बात नहीं है; किस प्रकार नहीं 
है ? क्योंकि ब्रह्मकी प्राप्ति और 
अग्राप्ति तो उसके साक्षात्कार और 
असाक्षात्कारकी अपेक्षासे हैं । जिस 
प्रकार [ दशम पुरुषके लिये ] 
प्रकृत' ( दशम ) संख्याकी पूर्ति 
करनेचाळा अपना-आप् सर्वथा 
अव्यवहित होनेपर भी संख्या करने 
योग्य बाह्य विषयोंमें आसक्तचित्त 
रहनेके कारण वह अपने खरूपका 
अभाव देखता है उसी प्रकार पञ्च- 
भूत तन्मात्राआँसे उत्पन्न इए बाह्य 
परिच्छिन्न अन्नमय कोशादिमें आत्म- 
भाव देखनेवाला यह जीव परमार्थतः 
ब्रह्मखरूप होनेपर भी उनमें आसक्त 
हो जाता है और अपने परमार्थ 
ब्रह्मतरूपका अभाव देखनारूप 
अविद्यासे अन्नमय कोश आदि बाह्य 
अनात्माओंको आत्मखरूपसे देखने- 
के कारण 'में अन्नमय आदि 
अनात्माओंसे भिन्न नहीं हूँ? ऐसा 
अभिमान करने लगता है | इसी प्रकार 
अपना आत्मा होनेपर भी अविद्यावश 
ब्रह्म अप्राप्त ही है । 





® इस विषयमे यह दृष्टान्त प्रसिद्ध है कि एक बार दश मनुष्य यात्रा 
कर रहे थे । रास्तेमै एक नदी पड़ी । जब उसे पार कर बे उसके दूसरे तटपर 
पहुँचे तो यह जाननेके लिये कि हममेंसे कोई बह तो नही गया अपनेको गिनने 
लगे | उनमेंसे जो भी गिनना आरम्भ करता वह अपनेको छोड़कर शेष नौको 
ही गिनता | इस प्रकार एककी कमी रहनेके कारण वे यह समझकर . कि इममेंसे 
एक आदमी नदीमें बह गया है खिन्न हो रहे थे । इतनेहीमे एक बुद्धिमान, 
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तस्येवमविद्ययानापन्रह्मस्व- 
रूपस्य प्रकृतसंख्यापूरणस्यात्म- 
नो$विद्ययानाप्तस्य सतः केन- 
चित्सारितस्य पुनस्तस्यैव वि- 
्यासिर्यथा तथा श्रत्युपदिष्टस् 
सर्वात्मन्रसण आत्मत्वदर्शनेन 
विद्यया तदाप्रिपपद्यत एव | 
ब्रह्मविदाम्मोति परमिति वाक्यं 

७ 
जतञ्जन्याब- उत्रमूतस्‌ । सवस्य 
तरणिका ृछ्ुचथेस्य ब्रह्म- 
विदाझोति परमित्यनेन वाक्येन 
वेद्यतया सत्रितस्य ब्रह्मणोऽनि- 
धारितस्रूपविरेषस सवतो 
व्यावृत्तरूपविशेषसमपणसम- 
थस्य लक्षणस्याविरोषेण चोक्तवेद- 


जिस प्रकार प्रकृत ( दशम ) 
संख्याको पूर्ण करनेवाला अपना-आप 
अविद्यावश अप्राप्त रहता है और फिर 
किसीके द्वारा स्मरण करा दिये जाने- 
पर विद्याद्वारा उसकी प्राप्ति हो जाती 
है उसी प्रकार अविद्यावश जिसके 
ब्रह्मखरूपकी उपलब्धि नहीं होती 
उस सबके आत्मभूत श्रृत्युपदिष्ट 
ब्रह्मकी आत्मदरीनरूप विद्याके द्वारा 
प्राप्ति होनी उचित ही है । 


ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌? यह वाक्य 
सूत्रभूत है । जो सम्पूर्ण वल्लीके 
अर्थका विषय है, जिसका 'ब्रह्मविदा- 
प्रोति परम्‌? इस वाक्यद्वारा ज्ञातव्य- 
खूपसे सूत्रतः उल्लेख किया गया 
है, उस ब्रह्मके ऐसे लक्षणका- 
जिसके विशेष रूपका निश्चय नहीं 
'किया गया है और जो सम्पूर्ण 
वस्तुओंसे व्यावृत्त खरूपविशेषका 
ज्ञान करानेमें समर्थ है-वर्णन करते 
हुए खरूपका निश्चय करानेके लिये 
तथा जिसके ज्ञानका सामान्यरूपसे 
वर्णन कर दिया गया है उस आगे: 


नस्य ब्रह्मणो वक्ष्यमाणलक्षणस्य | कहे जानेवाले लक्षणोंसे युक्त ब्रह्मको 


पुरुष उघर आ निकला । उसने सब वृत्तान्त जानकर उन्हे एक लाइनमें खड़ा 
किया ओर हवायमें डंडा लेकर एक; दो, तीन- इस प्रकार गिनते हुए इर 
एकके एक-एक डंडा लगाकर उन्हें दश होनेका निश्चय करा दिया और 
यह मी दिखला दिया कि वह दशवां पुरुष खयं शिननेवाला ही था जो 
दुसरोमे आपक्तचित्त रहनेके कारण अपनेको भूले हुए था । 
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विशेषेण 
रूपेण विज्ञेयत्वाय, ब्रह्मविद्याफलं 


अत्यणात्मतयानन्य- 


च ब्रह्मविदो यत्परब्रह्मग्राप्ति 
` लक्षणझुक्त स सर्वात्मभावः सर्व- 
संसारध्मातीतत्रह्मसरूपत्वमेव 
नान्यदित्येततप्रदशनायैषशुंदा हि- 
यते-तदेषास्युक्तेति । 

तत्तसिन्नेव ब्राह्मणवाक्यो- 
क्तेञ्थे एषर्गभ्युक्ताञ्नाता । सत्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्मेति ब्रह्मणो लक्ष- 
णार्थं चाक्यस्‌ । सत्यादीनि हि 
` त्रीणि विशेषणार्थानि पदानि 
विशेष्यस्य ब्रह्मणः । विशेष्यं 
त्रस विवक्षितत्वाद्देद्यतया । 
वेद्यत्वेन यतो ब्रह्म प्राधान्येन 
विवक्षितं तसादविशेष्यं विज्ञेयम्‌ । 
अतः असाद्‌ विशेषणविशेष्य- 
त्वादेव सत्यादीनि एक- 
विभक्त्यन्तानि पदानि समाना- 


धिकरणानि. । सत्यादि-| 


€ 
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विशेषतः “अपना अन्तरात्मा होनेसे 
अनन्यरूपसे जाननेयोग्य है? ऐसा 
प्रतिपादन करनेके लिये और यह 
दिखलानेके लिये कि-त्रह्मवेत्ताको जो 
परमात्माको प्राप्तिरूप ब्रह्मविद्याका 
फल बतलाया गया है वह सर्वात्मभाव 
सम्पूर्ण सांसारिक घर्मोसे अतीत 
ब्रह्मस्वरूपता ही है-और कुछ नहीं 
है-“तदेषाम्युक्ता' यह ऋचा कही 
जाती है । 


तत्‌-उस ब्राह्मणवाक्यद्वारा 
बतळाये हुए अर्थमें ही [ सत्यं ज्ञान- 
मनन्तं ब्रह्म यह ऋचा कही गयी 
है । “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः यह 
वाक्य ब्रह्मका लक्षण करनेके लिये 
है । 'सत्य' आदि तीन पद विशोष्य 
मके विशेषण बतळानेके लिये हैं । 
वेद्यरूपसे विवक्षित ( बतळाये जाने- 
को इष्ट) होनेके कारण ब्रह्म 
विशोष्य है | क्योंकि ब्रह्म प्रधानतया 
वेद्यरूपसे ( ज्ञानके त्रिषयरूपसे ) 
विवक्षित है; इसलिये उसे विशोष्य 
समझना चाहिये । अतः इस 


विरोषण-विशेष्यभावके कारण एक ` 


ही विभक्तिवाले 'सत्य' आदि तीनों 


पद समानाधिकरण हैं । सत्य आदि | 
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भिस्रिभिविशेषणेविशेष्यमाणं ब्रह्म | तीन विशेषणोंसे विरोषित होनेवाला 


। विशेष्यान्तरेभ्यो निर्धार्यते । एवं 
हि तज्ज्ञानं भवति यदन्येभ्यो 
निर्धारितस्‌। यथा लोके नीलं 
महत्सुगन्ध्युत्पलमिति । 


ननु विशेष्यं विशेषणान्तरं 


निर्विशेषस्य ~ 
नवणन ज्यभिचरद्विशेष्यते । 


आक्षेप यथा नीलं रक्त 
चोत्पलमिति । यदा ह्यनेकानि 
द्रव्याण्येकजातीयान्यनेकविशेषण- 
योगीनि च तदा विशेषणस्थाथ- 
वत्त्वम्‌ । न ह्येकसिन्नेव वस्तुनि 
विशेषणान्तरायोगात्‌ । यथासा- 
वेक आदित्य इति, तथैकमेव च 
रझ न ब्रहमन्तराणि येभ्यो 
` विशेष्येत नीलोत्पलवत्‌ । 
न; लक्षणाथत्वाद्विरेषणा- 
` ज्र्मविस्िपणानां नाम्‌ । नायं दोषः; 
तछक्षणायत्वम, कसात्‌ ? यस्माल्ल- 


क्षणार्थप्रधानानि विशेषणानि न 


ब्रह्म अन्य विदोष्योंसे पुथम्रूपसे निश्चय 
किया जाता है | जिसका अन्य पदार्थो- 
से पुथम्रूपसे निश्चय किया गया है 
उसका इसी प्रकार ज्ञान हुआ करता 
है; जेसे छोकमें 'नील” विशाल और 
सुगन्धित कमर [-ऐसा कहकर ऐसे 
कमलका अन्य कमलोंसे प्रथम्रूपसे 
निश्चय किया जाता है ] । 
ग्रङ्का-अन्य विशेषणोंका व्यावर्तन 
करनेपर ही कोई विशेष विशेषित 
हुआ करता है; जैसे-नीढा अथवा 
छाल कमळ | जिस समय अनेक द्रव्य 
एक ही जातिके ओर अनेक विशेषणों- 
की योग्यतावाले होते हैं तभी 


.विशेषणोंकी सार्थकता होती है। एक 


ही वस्तुमें, किसी अन्य विशेषणका 
सम्बन्ध न हो सकनेके कारण, 
विशेषणकी सार्थकता नहीं होती । 
जिस प्रकार यह सूयं एक है उसी प्रकार 
ब्रह्म भी एक ही है; उसके सिवा अन्य 
ब्रह्म हैं ही नहीं, जिनसे कि नीळ 
कमलके समान उसकी विशेषता 
बतळायी जाय । 


समाधान-ऐसा कहना ठीक 
नहीं है; क्योंकि ये विशेषण ळक्षणके 
लिये हैं| [ अब इस सूत्ररूप वाक्य- 
की ही व्याख्या करते हैं-] यह 
दोष नहीं हो सकता; क्यों नहीं हो 
सकता? क्योंकि ये विशेषण लक्षणार्- 
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विशेषणप्रधानान्येब । कः पुनल- हैं, केवल त्रिशोषणप्रधान ही 
नहीं हैँ | किन्तु छक्षण-लक्ष्य तथा 
विशेषण-विशष्यमें विशेषता (अन्तर ) 
क्या है ? सो बतछाते हैं-्रिरेषण 
तो अपने विरोष्यकां उसके सजातीय 
पदार्थोंसे ही व्यावर्तन करनेत्राले 
होते हैं, किन्तु लक्षण उसे समीसे 
व्यावृत्त कर देता है; जिस प्रकार 
अवकाश देनेत्राढा “आकाश? होता 
है --इस वाक्यमें है।#यह हम पहले 
ही कह चुके हैं कि यह वाक्य 
[आत्माका] लक्षण करनेके लिये है । 


















क्षणलक्ष्ययोविंशेषणविशेष्ययोवा 
विशेष इति ? उच्यते; समान- 
जातीयेभ्य एव निर्तेकानि 

विशेषणानि विशेष्यस्य । लक्षणं 
तु सर्वत एव यथावकाशम्रदात्रा- 
काशमिति । लक्षणाथं च वाक्य- 
मित्यवोचाम । 


सत्यादिशब्दा न परस्परं 
त्यमित्यस संबध्यन्ते पराथ- 
न्याख्यानम्‌ त्वात्‌ | विशेष्याथो 
हि ते। अत एकेको विशेषण- 
शब्दः परस्परं निरपेक्षो ब्रह्म- 
शब्देन संबध्यते सत्यं ब्रह्म 
ज्ञानं ब्रह्मानन्तं ब्रह्मेति । . 
सत्यमिति यद्रूपेण य्षिश्चितं 


सत्यादि शब्द परार्थ ( दूसरेके 
लिये ) होनेके कारण परस्पर 
सम्बन्धित नहीं हैं । वे तो विशेष्य- 
के ही लिये हैं। अतः उनमेंसे 
प्रत्येक विशेषणशब्द परस्पर एक- 
दूसरेकी अपेक्षा न रखकर ही 'सत्यं 
ब्रह्म, ज्ञानं ब्रह्म, अनन्तं ब्रह्मः इस 
प्रकार 'त्रह्म' शब्द्से सम्बन्धित है । 


सत्यम्‌-जो पदार्थ जिस रूपसे 
| निश्चय किया गया है उससे . व्यभि- 
: तदरूपं न व्यभिचरति तत्सत्यम्‌ | | चरित न होनेके कारण वह सत्य 

कहलाता है । जो पदाथ जिस रूपसे 


` यद्रूपेण निश्चितं यत्तद्रूपं व्यभि- | निश्चित किया गया है उस खूपसे 


# इस वाक्यमें (अवकाश देनेवाला? यह पद उसके” सजातीय अन्य 
¦ -महाभूतोसे तथा विजातीय आत्मा आदिसे भी व्यावृत्त कर देता है । 
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चरद्नृतमित्युच्यते । अतो वि- 


कारोऽनृतम्‌ । “वाचारम्भणं 
विकारो नामधेयं मृत्तिकेत्येव 
सत्यम्‌’' (छा० उ०६।१।४) 
एवं सदेव सत्यमित्यवधारणात्‌ । 
अतः सत्यं त्रह्मेति ब्रह्म विका- 
रान्निवतेयति । 
अतः कारणत्वं ग्रापं ब्रह्मणः । 
कारणस्य च कार- 
तात्पर्यम्‌ केत्वं पस्तुत्वान्मृद्- 
जशानकतृत्वाभाव- दचिद्रपता च प्रा- 
निरूपण च ~ 
सात ₹इदसुच्यतं 
ज्ञानं ब्रह्मेति | ज्ञानं ज्ञपिरव- 
बोधः, भावसाधनो ज्ञानशब्दो 
न तु ज्ञानकर्त ब्रह्मविशेषण- 
त्वात्सत्यानन्ताभ्यां सह। न 
हि सत्यतानन्तता च ज्ञान- 
कठेत्वे सत्युपपद्यते | ज्ञान- 
कतृत्वेन. हि विक्रियमाणं कथं 


सत्यं भवेदुनन्तं च । यद्धि न| 


व्यभिचरित होनेपर वह मिथ्या कहा 
जाता है । इसलिये विकार मिथ्या 
है । “विकार केवळ वाणीसे आरम्भ 
होनेवाला और नाममात्र है, बस, 
मृत्तिका द्वी सत्य है” इस प्रकार 
निश्चय किया जानेके कारण सतू 
ही सत्य है। अतः 'सत्यं ब्रह्म 
यह वाक्य ब्रह्मको विकारमात्रसे 
निवृत्त करता है । 


इससे ब्रह्मका कारणत्व प्राप्त 
होता है और वस्तुरुप होनेसे 
कारणमें कारकत्व रहा करता है । 
अतः मृत्तिकाके समान उसकी जड- 
रूपताका प्रसङ्ग उपस्थित हो जाता 
है । इसीसे (ज्ञानं ब्रह ऐसा कहा 
है | 'ज्ञान’ ज्ञप्ति यानी अवबोधको 
कहते हैं । ज्ञान’ शब्द भाववाचक 
है; 'सत्यः और “अनन्त? के 
साथ ब्रह्मा विशेषण होनेके कारण 
उसका अर्थ ः्ञानकर्ता' नहीं हो 
सकता । उसका ज्ञानकतृत्व स्वीकार 
करनेपर ब्रह्मी सत्यता और 
अनन्ततां सम्भव नहीं है । ज्ञान- 
कर्तारूपसे विकारको प्राप्त होनेवाळा 
होकर ब्रह्म सत्य और अनन्त केसे 
हो सकता है? जो किसीसे भी 
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कुतश्रित्मविभज्यते तदनन्तस्‌ । 
शानकत्त्वे च ्ञेयज्ञानाभ्यां 
प्रविभक्तभित्यनन्तता न स्यात्‌। 
“यन्न नान्यद्विजानाति स भूमा 
अथ यत्रान्यह्ठिजानाति तदर्पस्‌?” 
( छा० उ० ७। २४। १ ) इति 
भ्रुत्यन्तरात्‌ । 


नान्यद्विजानातीति पिशेष- 
ग्रतिषेधादात्मानं विजानातीति 
चेन्नः मूसलक्षणविधिपरत्वाद्वा- 
क्यस्य । यत्र नान्यत्पञ्यतीत्यादि 
भूम्रो लक्षणविधिपरं वाक्यम्‌ | 
यथा ग्रसिद्धमेवान्योऽन्यत्पञ्य- 
तीत्येतदुपादाय यत्र तन्नास्ति 
स भूमेति भूमसरूपं तत्र ज्ञाप्य- 
ते। अन्यग्रहणस प्रापप्रतिवेधार्थ- 
त्वात्न खात्मनि क्रियास्तित्वपरं 
वाक्यम्‌ । खात्मनि च भेदा- 


विभक्त नहीं होता वही अनन्त हो 
सकता है । ज्ञानकर्ता होनेपर तो 
वह ज्ञेय और ज्ञानसे विभक्त होगा; 
इसलिये उसकी अनन्तता सिद्ध नहीं 
हो सकेगी । “जहाँ किसी दूसरेको 
नहीं जानता वह भूमा है और जहाँ 
किसी दूसरेको जानता है वह अल्प 
है? इस एक दूसरी श्रुतिसे यही 
सिद्ध होता है । 

इस श्रृतिमें 'दूसरेको नहीं 
जानताः इस प्रकार विशेषका 
प्रतिषेध होनेके कारण वह खयं 
अपनेको ही जानता है-ऐसी यदि 
कोई शङ्का करे तो ठीक नहीं; 
क्योंकि यह वाक्य भूमाके लक्षणका 
विधान करनेमें प्रवृत्त है | प्यत्र 
नान्यत्पश्यति इत्यादि वाक्य भूमाके 
लक्षणका विधान करनेमें तत्पर है | 
अन्य अन्यको देखता है-इस लोक- 
प्रसिद्ध वस्तुस्थितिको खीकार कर 
“जहाँ ऐसा नहीं है वह भूमा है?-इस 
प्रकार उसके द्वारा भूमाके खरूपका 
बोध कराया जाता है | “अन्य? 


:| शब्दका ग्रहण तो यथाप्राप्त द्वेतका 


प्रतिषेध करनेके लिये है; अत; यह 
वाक्य अपनेमें क्रियाका अस्तित्व 
प्रतिपादन करनेके छिये नहीं है । 
ओर खात्मामें तो भेदका अभाव 
होनेके कारण उसका विज्ञान होना 


भू 
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भावाइिज्ञानाचुपपत्तिः । आत्म- 
नश्च विज्ञेयत्वे ज्ात्रभावग्रसङ्गः; 
जञेयतवेनेव विनियुक्तत्वात्‌ । 

एक एवात्मा ज्ञेयत्वेन ज्ञात- 


त्वेन चोभयथा भवतीति चेत्‌? 

न युगपदनंशत्वात्‌। न हि 
निरवयवस्य युगपज्ज्ञेयज्ञातृत्वो- 
पपत्तिः। आत्मनश्च घटादिवहिज्े- 
यत्वे ज्ञानोपदेशानथक्यस्‌ । न 
हि घटादिवत्प्रसिद्भस्य ज्ञानोप- 
देशोऽर्थवान्‌ । तसाञ्ज्ञातृत्वे 
सति आनन्त्यानुपर्पात्तः । 
सन्मात्रत्वं चानुपपन्नं ज्ञान- 
कर्तत्वादिविरोषवच्वे सति | स- 
न्मात्रत्वं च सत्यत्वम्‌, “तत्स 
त्यम्‌” ( छा 3० ६।८। १६) 
इति श्रुत्यन्तरात्‌ । तसा- 
त्सत्यानन्तशन्दाम्यां सह विशे- 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 


[वली २. 
ce eo “च्याय याळ. wo 
सम्भव ही नहीं है। आत्माका 
विज्ञेयत्व खीकार करनेपर तो ज्ञाताके 
अभावका प्रसङ्ग उपस्थित हो जाता 
है; क्योंकि वह तो विज्ञेयरूपसे ही 
विनियुक्त ( प्रयुक्त ) हो चुका है । 
[ अब उसे ज्ञाता केसे माना जाय १ ] 
शङ्का-एक ही आत्मा ज्ञेय और 
ज्ञाता दोनों प्रकारसे हो सकता है- 
ऐसा मानें तो ? 
समाघान-नहीं, वह. अंशरहित 
होनेके कारण एक साथ उभयरूप 
नहीं हो सकता । निरवयव ब्रह्मका 
एक साथ जेय और ज्ञाता होना 
सम्भव नहीं है । इसके सिवा यदि 
आत्मा घटादिके समान विज्ञेय हो 
तो ज्ञानके उपदेशकी व्यर्थता हो 
जायगी | जो वस्तु घटादिके समान 
प्रसिद्ध है उसके ज्ञानका उपदेश 
सार्थक नहीं हो सकता । अतः 
उसका ज्ञातुत्व माननेपर उसकी 
अनन्तता नहीं रह सकती। ज्ञानः 
कर्तृत्वादि विशेषसे युक्त होनेपर 
उसका सन्मात्रत्व भी सम्भव नहीं 
है । और “वह सत्य है” इस एक 
अन्य श्रुतिसे उसका सत्यरूप होना 
ही सन्मात्रत्व है। अतः “सत्यः और . 
“अनन्तः इब्दोंके साथ ,विशेषण- . 
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षणत्वेन ज्ञानशब्दस्य प्रयोगा- 
ह्रायसाधनो ज्ञानशब्दः । ज्ञानं 
बह्मेति केत्वादिकारकनिदृत्त्यथ 
सृदादिवदचिद्रपतानिवृत््यय च 


प्रयुज्यते । 


जञानं ब्रह्मतिवचनात्प्राप्तसन्त- 


निरक्ति ज्ञानस्यान्तवस्वदशे- 


नात्‌ । अतस्तन्निवृक््यथेमाह-- 
अनन्तमिति । 


ब्रह्मणः शुन्याथ- परत्वाडिशेष्यस्य 


लमाउइयते ब्रह्मण उत्पलादि- 
वदप्रसिद्धत्वात्‌ “सृगवृष्णाम्मसि 
खातः खपुष्पकृतशेखरः । 
एष वन्घ्यासुतो याति शशशृङ्ग 
धनुर्धरः” इतिवच्छ्न्यार्थतेव 
प्राप्ता सत्यादिवाक्यस्येति चेत्‌ ! 


न; लक्षणार्थत्वात्‌ । विशे- 
षणत्वेऽपि सत्यादीनां लक्षणाथ- 


रूपसे “ज्ञान? शब्दका प्रयोग किया 
जानेके कारण वह भाववाचक है । 
अतः 'ज्ञानंत्रझ! इस त्रिशेषणका उसके 
कतृत्वादि कारकोंकी निवृत्तिके लिये 
तथा मृत्तिका आदिके समान उसकी 
जडरूपताकी निवृत्तिके लिये प्रयोग 
किया जाता है । 

ज्ञानं ब्रह्म” ऐसा कहनेसे ब्रह्मका 
अन्तवत्तर प्राप्त होता है; क्योंकि 
लौकिक ज्ञान अन्तवान्‌ ही देखा 
गया है । अतः उसकी निवृत्ति- 
के लिये "अनन्तम्‌? ऐसा कहा 


| है । 
सत्यादीनामनृतादिधर्मनिवृत्ति- 


शङ्का-सत्यादि शब्द तो 
अनृतादि धर्मोकी निवृत्तिके लिये हैं 
और उनका विरोष्य ब्रह्म कमळ 
आदिके समान प्रसिद्ध नहीं है; अत: 
“मृगतृष्णाके जलमें खान करके 
शिरपर आकाशकुसुमका मुकुट 
धारण किये तथा दवाथमें शरशश्वङ्गका 
धनुष लिये यह बन्थ्याका पुत्र जा 
रहा है” इस उतक्तिके समान इस 
“सत्यं ज्ञानम्‌? इत्यादि वाक्यकी 
शून्यार्थता ही प्राप्त होती है । 

समाधान-नहीं, . क्योंकि वे 
[ सत्यादि ] लक्षण करनेके छिये हैं | 
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प्राधान्यसित्यवोचाम । शून्ये हि 
लक्ष्येञ्नथेक लक्षणवचनं लक्षणा- 
थेत्वान्मन्यामहे न शून्याथतेति । 
विशेषणाथत्वेञपि च सत्यादीनां 
खार्थापरित्याग एक | 
शून्याथेत्वे हि सत्यादि- 
शब्दानां विशेष्यनियन्तृत्वाचुप- 
पत्तिः । सत्याचर्थेरथेवत्वे तु 
तद्विपरीतधमेवद्धथो विशेष्येम्यो 
ब्रह्मणो विशेष्यस्य नियन्तृत्वञ्चुप- 
पदयते । ब्रह्मशान्दोऽपि खार्थेनार्थ- 
वानेव | तत्रानन्तशब्दोऽन्तवच्त- 
प्रतिषेधद्वारेण विशेषणम्‌ । सत्य- 
ज्ञानशब्दो तु खार्थसमपेणेनेव 
विशेषणे भवतः । 

“तसाद्वा एतसादात्मनः”इति 


्हष्येवतन्दोगाेदितु- 


सत्यादि शब्द विशेषण होनेपर भी 
उनका प्रधान प्रयोजन लक्षणके लिये 
होना ही है-यह हम पहले ही कह 
चुके हैं | यदि लक्ष्य शून्य हो तब 
तो उसका लक्षण बतळाना सी व्यर्थ 
ही होगा । अतः छक्षणार्थ होनेके 
कारण उनकी झून्यार्थता नहीं है- 
ऐसा हम मानते हैं । त्रिरोषणके 
लिये होनेपर भी सत्यादि शब्दके 
अपने अर्थका त्याग तो होता ही 
नहीं है । यदि सत्यादि शब्दोंकी 
शून्यार्थता हो तो वे अपने विशेष्यके 
नियन्ता हैं-ऐसा नहीं माना जा 
सकता | सत्यादि अर्थोसे अर्थवान्‌ 
होनेपर ही उनके द्वारा अपनेसे त्रिपरीत 
धर्मत्राले विशेष्योंसे अपने विशोष्य ब्रह्म- 


का नियन्तृत्व बन सकता है | 'ब्रह्म' . 


शब्द भी अपने अर्थसे अर्थवान्‌ ही 
है । उन [ सत्यादि तीन शब्दों ] में 
(अनन्त शब्द उसके अन्तवत्तका 


प्रतिषेध करनेके द्वारा उसका विशेषण 


होता है तथा “सत्यः और “ज्ञान? 
शब्द तो अपने अर्थोके समपणद्वारा 
ही उसके विशेषण होते हैं । 


शङ्का-उस इस आत्मासे आकाश 


उत्पन्न हुआ” इस श्रुतिमें “आत्मा? 
शब्दका प्रयोग ब्रह्मके ही ये 
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रात्मेव ब्रह्म । “एतमानन्दमयमा- 
व्यानशुपसंक्रामति!! ( ते० ३० 
२।८।५) इति चात्मतां दर्शयति। 
तस्रवेशाञ्च; “तत्सृष्टा तदेवालु- 
प्राविशत्‌” (तै०उ० २॥ ६। १) 
इति च तस्यैव जीवरूपेण शरीर- 
प्रवेशं दशयति । अतो वेदितुः 
स्वरुप ब्रह्म । 

एवं तह्त्मत्वाञ्ज्ञानकत- 
त्वस्‌ । आत्मा ज्ञातेति हि 
प्रसिद्धम्‌ । “सोऽकामयत” (ते० 
उ०२।६। १) इतिच कामिनो 


ज्ञानकतृत्वाजज्ञरितरह्ेत्ययुक्तम्‌ । 
अनित्यत्वप्रसङ्का्य । यदि 
नाम - जिज्ञीनमिति भावरूपता 


त्रह्मणस्तथाप्यनित्यत्वं प्रसज्येत 
पारतन्त्र्यं च । धात्वर्थानां 


कारकापेक्षत्वात्‌ । ज्ञानं च 


किया जानेके कारण ब्रह्म 
जाननेवालेका आत्मा ही है । “इस 
आनन्दमय आत्माको प्राप्त हो जाता 
है? इस वाक्यसे श्रुति उसकी 
आत्मता दिखलाती है तथा उसके 
प्रवेश करनेसे भी [उसका आत्मत्व 
सिद्ध होता है ] । “उसे रचकर वह 
उसीमें प्रविष्ट हो गया” ऐसा कहकर 
श्रुति उसीका जीवरूपसे शारीरमें 
प्रवेश होना दिखलाती है । अत; 
त्र जाननेवालेका स्वरूप ही है | 


इस प्रकार आत्मा होनेसे तो 
उसे ज्ञानका कतृंत्व सिद्ध होता है । 
“आत्मा ज्ञाता है? यह बात तो 
प्रसिद्ध ही है। “उसने कामना की” 
इस श्रुतिसे कामना करनेवालेके 
ज्ञानकतेत्वकी सिद्धि होती है | अतः 
ब्रह्मा ज्ञानक्तृत्र निश्चित होनेके 
कारण '्रह्म ज्ञप्तिमात्र है? ऐसा कहना 
अनुचित हे | 

इसके सिवा ऐसा माननेसे 
अनित्यत्वका प्रसङ्ग भी उपस्थित 
होता है । यदि 'ज्ञान ज्ञप्तिको कहते 
हैं? इस व्युत्पत्तिके अनुसार ब्रह्मकी 
भावरूपता मानी जाय तो भी 
उसके अनित्यत्व और पारतन्त्र्यका 
प्रसङ्ग उपस्थित हो जाता है; क्योंकि 
धातुओंके अथे कारकोंकी अपेक्षावाले 
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धात्वर्थाऽतोऽस्यानित्यत्वं पर- 


तन्त्रता च । 


न, स्वरूपाव्यतिरेकेण कार्य- 
त्वोपचारात्‌ । आ- 
त्मनः स्वरूपं ज्ञप्तिने 
ततो व्यतिरिच्यतेऽतो नित्यैव । 
तथापि चवुद्धेरुपाधिलक्षणायाश्र- 
षुरादिदवारेविषयाकारेण परिणा- 
सिन्या ये शब्दाद्याकारावभासाः 
त आत्मविज्ञानस्य विषयभूता 
उत्पद्यमाना एवात्मविज्ञानेन 
व्याप्ता उत्पद्यन्ते । तसादात्म- 
विज्ञानावभांसा्च ते विज्ञान- 


तन्निरसनम्‌ 


शब्दवाच्या 
आत्मन एव धमो विक्रियांरूपा 
इत्यविवेकिभिः परिकल्प्यन्ते । 

यत्तु यहुक्मणो विज्ञानं तत्‌ 
सवितग्रकाशवदण्न्युष्णवच अह्म- 
खरूपाव्यतिरिक्तं खरूपमेव तत्‌; 





धात्वर्थमूता 


हुआ करते हैं | ज्ञान मी घातुका 
अथ है; अत: इसकी भी अनित्यता 
और परतन्त्रता सिद्ध होती है । 


समाधान-ऐसी बात नहीं है; 
क्योंकि ज्ञान ब्रह्मके स्वरूपसे अभिन्न 
है, इस कारण उसका कायेत्व केवल 
उपचारसे है । आत्माका स्वरूप जो 
'ज्ञुप्ति' है वह उससे व्यतिरिक्त 


नहीं है | अतः वह ( ज्ञप्ति ) नित्या 


ही है । तथापि चक्षु आदिके द्वारा 
विषयरूपमें परिणत 
उपाधिरूप बुद्धिकी जो शब्दादिरूप 
प्रतीतियाँ हैं वे आत्मविज्ञानकी 
विषयभूत होकर उत्पन्न होती हुई 
आत्मविज्ञानसे व्याप्त ही उत्पन्न 
होती हैं [ अर्थात्‌ अपनी उत्पत्तिके 
समय उन प्रतीतियोंमे तो आत्म- 
विज्ञानसे प्रकाशित होनेकी योग्यता 
रहती है ओर आत्मविज्ञान उन्हें 
प्रकाशित करता रहता है ] । 
अत: वे धातुओंकी अर्थमूत 
एवं “विज्ञान! शब्दवाच्य आत्म- 
विज्ञानकी प्रतीतियाँ आत्माका ही 
विकाररूप धर्म हैं-ऐसी अविवेकियों- 
द्वारा कल्पना की जाती है। 

किन्तु उस ब्रह्मका जो विज्ञान 
है वह सूर्यके प्रकाश तथा अभ्निक) 
उष्णताके समान ब्रह्मके स्वरूपसे 
भिन्न नहीं है, बल्कि उसका स्वरूप 


होनेवाळी ' 
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न तत्कारणान्तरसव्यपेक्षम्‌ । 
नित्यखरूपत्वात्‌ । सर्वभावानां च 
तेनाविभक्तदेशकालत्वात्‌ काला- 
काशादिकारणत्वाच निरतिशय- 
सुक्ष्मत्वाच । न तस्यान्यदविज्ञेयं 
सूक्ष्मं व्यवहितं विप्रकृष्टं भूतं 
भवद्धविष्यद्वास्ति । तखात्सवेजञं 
' तदृत्रह्म । 
सन्त्रवर्णाच--“अपाणिपादो 
जवनो ग्रहीता पझ्यत्यचक्षः स 
शृणोत्यकण्‌ः । स वेत्ति वेद्यं न 
च तस्यास्ति वेत्ता तमाहुरःय॑ 
पुरुषं महान्तम्‌? ( श्वे० उ० ३। 
१९ ) इति । “न हि विज्ञातुविं- 
ज्ञातेविंपरिकोपो विद्यतेऽविना- 
शित्वा्न तु तदूद्वितीयमस्ति’ 
(बृ० उ०४।३।३०) इत्यादि 
श्रुतेश्च विज्ञातुखरूपाव्यतिरेका- 
त्करणादिनिमित्तानपेक्षत्वाच्च त्र- 
हणो ज्ञानस्वरूपत्वेऽपि नित्यत्व- 


ही है; उसे किसी अन्य कारणकी 
अपेक्षा नहीं है; क्योंकि वह नित्य- 
स्वरूप है | तथा उस ब्रह्मसे सम्पूर्ण 
भावपदा्थोके देश-काळ अभिन्न हैं, 
और वह काल तथा आकारादि- 
का भी कारण एवं निरतिशय सूक्ष्म 
है; अतः ऐसी कोई सूक्ष्म, व्यवहित 
( व्यत्रधानवाली ), विप्रकृष्ट (दूर) 
तथा भूत, भविष्यत्‌ या वर्तमान 
वस्तु नहीं है जो उसके द्वारा जानी 
न जाती हो; इसलिये वह ब्रह्म 
सर्वेक्ष है । 


“वह विना हाथ-पाँवके ही वेगसे 
चळने और ग्रहण करनेत्राला है, बिना 
नेत्रके ही देखता है और बिना 
कानके ही सुनता है । वह सम्पूर्ण वेब- 
मात्रको जानता है, उसे जाननेवाला 
ओर कोई नहीं है, उसे सर्वप्रथम परम- 
पुरुष कद्दा गया है |” इस मन्त्रवर्ण- 
से तथा “अविनाशी होनेके कारण 


विज्ञाताके ज्ञानका कमी लोप नहीं - 


होता और उससे मिन्न कोई दूसरा 
भी नहीं है [जो उसे देखे |” 
इत्यादि श्रुतियोंसे भी यही सिद्ध 
होता है। अपने विज्ञातस्वरूपसे 
अभिन्न तथा इन्द्रियादि साधनोंकी 
अपेक्षासे रहित होनेके कारण ज्ञान- 
स्वरूप होनेपर भी ब्रह्मका-नित्यत्व 
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प्रसिद्धितो नैव धात्वथेस्तद- 


क्रियारूपत्वात्‌ । 

अत एव च न ज्ञानकत, 
तसादेव च न ज्ञानशब्दवाच्य- 
मपि तह । तथापि तदाभास- 
वाचकेन बुद्धिधमंविषयेण ज्ञान- 
शब्देन तल्लक्ष्यते न तूच्यते । 
शब्दप्रवृत्तिहेतुजात्यादिधमेरहित- 


विशेषप्रत्यस्तमितखरूपत्वाह्ह्मणो 
बाह्यसत्तासामान्यविषयेण सत्य- 
शब्देन लक्ष्यते सत्यं ब्रह्मेति न 
तु सत्यशब्दवाच्यमेव ब्रह्म । 





. एवं सत्यादिशब्दा इतरेतर- 
[वन्योन्यनियम्यनियाम- 

काः सन्तः सत्यादिशब्दवाच्या 
' जन्निवर्तका ब्रह्मणो ठक्षणार्थाश्र 


6 सिद्वम्‌ 
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त्वात्‌ । तथा सत्यशब्देनापि । सवे - 


भली प्रकार सिद्ध ही है । अतः 
क्रियारूप न होनेके कारण बह 
( ज्ञान ) धातुका अर्थ भी नहीं है। 


इसीलिये वह ज्ञानकर्ता भी नहीं 
है ओर इसीसे वह ब्रह्म ज्ञान! 
शब्दका वाच्य भी नहीं है । तो भी 
ज्ञानामासके वाचक तथा सुद्धि 
के धर्मविषयक “ज्ञान? शब्दसे वह 
लक्षित होता है-कहा नहीं जाता; 
क्योंकि वह शब्दकी प्रवृत्तिके हेतु- 
भूत जाति आदि धर्मोसे रहित है । 
सी प्रकार 'सत्य' राब्दसे भी 
[ उसको छक्षित ही किया जा सकता 
है | ब्रहमका स्वरूप सम्पूर्ण विशेषणों- 
से शून्य है; अतः वह सामान्यतः 
सत्ता ही जिसका विषय-अर्थ है 
ऐसे “सत्य? राब्दसे “सत्यं ब्रह्मः इस 
प्रकार केवळ ढक्षित होता है-बह्म 
“सत्यः शब्दका वाच्य दी नहीं है । 


इस प्रकार ये सत्यादि शब्द 
एक-दूसरेकी सन्निधिसे एक-दूसरेके . 
नियम्य और नियामक होकर 
सत्यादि शब्दोंके वाच्यार्थसे ब्रह्मको 
अलग रखनेवाले ओर उसका लक्षण 
करनेमे उपयोगी होते हैं | अतः 
«हासे मनके सहित वाणी उसे | 
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( तै० उ० २।४। १) “अ- 
निरुक्तेऽनिलूयने?? (ते० उं० २। 
७।१) इति चावाच्यत्वं 
नीलोत्परुवदवाक्याथेस्वं च 
ब्रह्मण! । 


तद्यथाव्याख्यातं ब्रह्म यो वेद 
गुहाशव्दाय- विजानाति निहितं 
निवेचनस्‌ स्थितं शुहायास्‌ । 


शूइतेः संवरणाथस्य निणूढा 
अस्यां ज्ञानज्ञेयज्ञातपदार्था इति 
गुहा बुद्धि; । शूढाबस्यां भोगा- 
पवगों पुरुपार्थाविति चा तस्यां 
परमे प्रकृष्टे व्योमन्व्योम्न्याका- 
शेऽव्याक्ृताख्ये । तद्धि परमं 
व्योम“एतसिन्बु खब्वक्षरे गाम्या- 
काश!” ( ब्रू उ०३।८। ११) 
इत्यक्षरसनिकर्षात्‌ । शुहायां 


न पाकर लौट आती है? “न कहने ' 
योग्य और अनाश्रितमें” इत्यादि 
श्रुतियोंके अनुसार ब्रह्मका सत्यादि 
शाव्दोंका अवाच्यत्व और नीळ- 
कमलके समान अतराक्यार्थत्व सिद्ध 


होता है ।# ङ 


उपर्युक्त प्रकारसे व्याख्या किये 
हुए उस ब्रह्मको जो पुरुष गुहामें 
निहित ( छिपा हुआ ) जानता | 
है | संवरण अर्थात्‌ आच्छादन अर्थ- 
वाळे “गुहू? धातुसे "शु? शब्द 
निष्पन्न होता है; इस ( गुहा ) में 
ज्ञान, ज्ञेय और ज्ञातृ पदार्थ निगूढ 
( छिपे हुए ) हैँ इसलिये "गुहा? 
बुद्धिका नाम हे । . अथवा उसमें 
भोग ओर अपवर्ग-ये पुरुषार्थ निगूढ 
अवस्थामें स्थित हैं; अतः गुद्दा है । 
उसके भीतर परम-प्रकृष्ठ व्योम 
आकारमें अर्थात्‌ अव्याकृताकारामें, 
क्योंकि “हे गार्गि ! निश्चय इस 
अक्षरम ही आकाश [ ओतप्रोत है |? 
इस श्रुतिके अनुसार अक्षरकी 
सन्निधिम होनेसे यह अव्याकृताकाश 


#तात्पर्य यह है कि वाच्य-वाचक-भाव ब्रह्मका बोध करानेमे समर्थ नहीं 
हो सकता; अतः ब्रह्म इन शब्दोंका वाच्य नहीं हो सकता और सम्पूर्ण दैतकी 
निदृत्तिके अघिष्ठानरूपसे लक्षित होनेके कारण वह नीलकमल आदिके समान 
गुण-गुणीरूप संसर्गसूचक वाक्योंका भी अर्थ नहीं हो सकता । 


तै० उ० १५--१६-- 
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व्यो्रीति वा सामानाधिकरण्या- 
दव्याक्रताकाशमेष शुहा।- तत्रा- 
पि निगूढाः सर्वे पदार्थाद्निष 
कालेषु कारणत्वात्सक्ष्मतरत्वा- 
च । तसिन्नन्तरनिहितं ब्रह्म । 
हादेमेव तु परमं व्योमेति 
न्याय्यं विज्ञानाङ्गत्वेनोपासनाङ्क- 
त्वेन व्योम्नो विवक्षितत्वात्‌ । 
“यो वै स बहिधों पुरुषादा- 
काशः’' ( छा० उ० ३ | १२। 
७) “यो वे सोऽन्तःपुरुष 
आकाशः” ( छा उ० ३। १२। 
८) “योऽयमन्तहदय आकाशः?’ 
( छा० उ० ३।१२।९) 
इति श्रत्यन्तरात्प्रसिद्ध हार्दस्य 
व्योम्न; परमत्वम्‌ । तसिन्हादे 
व्योम्चि या बुद्धिगुंहा तस्यां 
निहितं ब्रह्म तदूवृत्या विविक्त- 
तयोपलभ्यत इति । न ह्यन्यथा 
विशिष्टदेशकालसंबन्धोऽस्ति त्र- 
हणः सवंगतत्वान्निविरेषत्वाचच । 


ही परमाकारा है | अथवा “गुहायां 


व्योम्नि? इस प्रकार इन दोनों पदों- 
का सामानाधिकरण्य होनेके कारण 
आकाशको ही गुहा कहा गया है; 
क्योंकि सबका कारण ओर सूक्ष्मतर 
होनेके कारण उसमें भी तीनां 
काळोंमें सारे पदार्थ छिपे इए हैं । 
उसीके भीतर ब्रह्म भी स्थित है । 


परन्तु युक्तियुक्त तो यही है कि 
हृदयाकाश ही परमाकाश है; क्योंकि 
उस आकाशको विज्ञानाङ्ग यानी 
उपासनाके अंगरूपसे बतळाना यहाँ 
ष्ट है “जो आकाश इस [ शारीर- 
संज्ञक ] पुरुषसे बाहर है” "जो 
आकारा इस पुरुषके भीतर है” “जो 
यह आकाश हृदयके भीतर है'! इस 
प्रकार एक अन्य श्रुतिसे हृदयाकाश- 
का परमत्व प्रसिद्ध है । उस हृदया- 


कामें जो बुद्धिरूप गुद्दा है उसमें 


ब्रह्म निहित है; अर्थात्‌ उस ( बुद्धि- 
वृत्ति ) से वह व्यावृत्त ( प्रथक्‌ ) 
रूपसे स्पष्टतया उपलब्ध होता है; 
अन्यथा ब्रह्मक किसी भी विशेष 
देश या काळसे सम्बन्ध नहीं है; 
क्योंकि वह सर्वगत और निर्विशेष है। 
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स एवं ब्रह्म विजानन्किमि- 

जह्मविद याइ-अञ्तुते थु 

षेयम्‌ सर्वानिरवशिष्टान्का- 
मान्भोगानित्यर्थः । किमसदादि- 
बत्पुत्रखर्गादीन्पर्यायेण नेत्याह । 
सह युगपदेकक्षणोपारूढानेव 
एकयोषलब्ध्या सबितृग्रकाशवत्‌ 
नित्यया ब्रह्मसरूपाव्यतिरिक्तया 
यामवोचाम सत्यं ज्ञानमनन्त- 
मिति । एतत्तदुच्यते- ब्रह्मणा 
सहेति । 

्रझसूतो विड्वान्ज्रह्मखरूपे- 
'णेब सर्वान्कामान्सहाञ्नुते, न 
यथोपाधिकृतेन खरूपेणात्मना 
जलघर्यकादिवतप्रतिविम्बभूतेन 
सांसारिकेण धर्मादिनिमित्तापे- 
क्षांथ्रक्षुरादिकरणापेक्षांथ्न कामान्‌ 
पयोयेणाइनुते लोक; कथं तहि ! 
यथोक्तेन प्रकारेण सर्वज्ञेन सर्व- 


वह इस प्रकार ब्रह्मको जानने- 
वाला क्या करता है ? इसपर श्रुति 
कहती है-वह सम्पूर्ण अर्थात्‌ निः- 
शेष कामनाओं यानी इच्छित भोगों- 
को प्राप्त कर लेता है अर्थात्‌ उन्हे 
भोगता है | तो क्या वह हमारे- 
तुम्हारे समान पुत्र एवं सर्गादि 
भोगोंको क्रमसे भोगता है £ इसपर 
श्रुति कहती है-नहीं, उन्हें एक 
साथ भोगता है | वह एक ही क्षणमें 
ुद्विवृत्तिप आरूढ हुए सम्पूर्ण 
भोगोंको सूर्यके प्रकाशके समान 
नित्य तथा ब्रहखरूपसे अभिन्न एक 
ही उपलब्धिके द्वारा, जिसका हमने 
“स॒त्यं ज्ञानमनन्तम्‌? ऐसा निरूपण 
किया है, भोगता है । ब्रह्मणा 
सह सर्वान्कामानस्नुतेः इस वाक्यसे 
यही अर्थ'कहा गया है | 

त्रझभूत विद्वान्‌ ब्रह्मखरूपसे 
ही एक साथ सम्पूर्ण भोगोंको प्राप्त 
कर लेता है । अर्थात्‌ दूसरे ढोग 
जिस प्रकार जळमें प्रतिबिम्बित 
सूयेके समान अपने औपाधिक और 
संसारी आत्माके द्वारा धर्मादि 
निमित्तकी अपेक्षावाले तथा चक्षु 
आदि इन्द्रियोकी अपेक्षासे युक्त 


सम्पूर्ण भोगोंको क्रमशः भोगते हैं: 


उस प्रकार उन्हें नहीं भोगता । तो 
फिर केसे भोगता है ! वह उपर्युक्त 
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गतेन सर्वात्मना नित्यत्रह्मात्म- 
खरूपेण धर्मादिनिमित्तानपेक्षां- 
्नुरादिकरणनिरपेक्षांश सर्वा 
न्कामान्सहैवाश्तुत इत्यर्थः 

बिपश्चिता भेधाविना सर्वज्ञेन । 
तद्धि चैपश्चित्यं यत्सवज्ञत्वं तेन 


सर्वज्ञरूपेण ब्रह्मणाञ्नुत इति. । 


इतिशब्दो मन्त्रपरिसमाप्त्यथः । 

सर्व एव वरल्यर्थो ब्रह्मविदा- 
झोति परमिति ब्राह्मणवाक्येन 
त्रितः । स च स्त्रितोऽयः 
संक्षेपतो मन्त्रेण व्याख्यातः । 
पुनस्तस्यैव विस्तरेणार्थनिणंयः 
कतव्य इत्युत्तरस्तदबवत्तिस्थानीयो 
ग्रन्थ आरभ्यते तसाद्रा एतस्सा- 
दित्यादि? 

तत्र च सत्यं ज्ञानमनन्तं 
सत्यं शानमनन्तं न्रह्मेत्युक्त मन्त्रादी 
ब्रह्मेति मीमांस्यते त्त्क्थं सत्यं ज्ञान- 
मनन्तं चेत्यत आह । तत्र 
त्रिविधं ह्यानन्त्यं देशतः कालतो 
वस्तुतश्चेति । तद्यथा देशतो- 
ऽनन्त॒आकाशः। न हि देशतस्तस्य 


[ चली २ 


प्रकारसे सवज्ञ सवंगत सर्वात्मक 
एवं नित्यत्रह्मात्मखरूपसे, धर्मादि 
निमित्तकी अपेक्षासे रहित तथा 


चक्ष आदि इन्द्रियोंस मी निरपेक्ष 


सम्पूर्ण भोगोंको एक साथ ही प्राप्त 
कर लेता है-यह इसका तात्पयं 
है । विपंश्चितू-मेधावी अर्थात्‌ सर्वज्ञ 
ब्रह्मरूपसे । ब्रह्मका जो सर्वक्षत्व है 
वही उसकी विपश्चित्ता ( विद्वत्ता ) है। 
उस सवेक्षखरूप ब्रह्मरूपंसे ही वह 
उन्हें भोगता है । मूलमें “इति? शब्द 
मन्त्रकी समाप्ति सूचित करनेके लिये है! 

्रह्मविदाप्नोति परम्‌? इस ब्राह्मण- 
वाक्यद्वारा इस सम्पूर्ण वीका अर्थ 
सूत्ररूपसे कह दिया है । उस 
सूत्रमूत अर्थकी ही मन्त्रदवारा संक्षेप- 
से व्याख्या कर दी गयी है । अब 
फिर उसीका अर्थ विस्तारसे निर्णय 
करना है-इसीलिये उसका वृत्तिरूप 
“तस्माद्वा एतस्मात्‌? इत्यादि आगेका 
ग्रन्थ आरम्भ किया जाता है । 

उस मन्त्रमें सबसे पहले 'सत्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” ऐसा कहा है । वह 
स॒त्य, ज्ञान और अनन्त किस प्रकार 
है ! सो बतळाते हैँ-अनन्तता 
तीन प्रकारकी है--देशसे, काळे 
और वस्तुसे । उनमें जेसे आकारा 
देशतः अनन्त है । उसका देशसे 
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परिच्छेदोऽस्ति। न तु काल- 
तश्चानन्त्यं चस्तुतश्चाक्काश्चस्य । 
कस्मात्कार्यतवात्‌ । नेवं ब्रह्मण 
आकाशवत्कालतोऽप्यन्तवच्चम- 
कार्यत्वात्‌ । कार्य हि वस्तु 
कालेन परिच्छिद्यते । अकां 
च ब्रह्म । तसात्कारतोऽस्या- 
नन्त्यस्‌ । 

तथा वस्तुतः। कथं पुनवेस्तुत 
आनन्त्यं सवोनन्यत्वात्‌ । भिन्नं हि 
वस्तु चस्त्वन्तरस्यान्तो भवति, 
वस्त्वन्तरुद्धिहिं प्रसक्तादुवस्त्व- 
न्तराजिवर्तते यतो यस्य बुद्धे- 
विनिवृत्तिः स तस्यान्तः । तद्यथा 
गोत्वबुद्धरश्वत्वाद्विनिवतेत इति 
अस्वत्वान्तं गोत्वमित्यन्तवदेव 
भवति । स चान्तो भिन्नेषु वस्तुषु 
इष्ट; । नेवं ब्रह्मणो भेदः । अतो 


वस्तुतोऽप्यानन्त्यम्‌ । 


परिच्छेद नहीं है। किन्तु काळसे 
और वस्तुसे आकाशकी अनन्तता 
नहीं है । क्यों नहीं है ? क्योंकि वह 
कार्य है | किन्तु आकाशके समान 
किसीका कार्य न होनेके कारण 
त्रझका इस प्रकार काल्से भी 
अन्तवत्त नहीं है । जो वस्तु किसी- 
का कार्य होती है वही कासे 
परिच्छिन्न होती . है । ओर. ब्रह्म 
किसीका कार्य नहीं है, इसलिये 
उसकी काळसे अनन्तता है । 


इसी प्रकार वह वस्तुसे भी 
अनन्त है । वस्तुसे उसकी अनन्तता 
किस प्रकार है ? क्योंकि वह सबसे 
अभिन्न है । भिन्न वस्तु ही किसी 
अन्य भिन्न वस्तुका अन्त हुआ 


करती है; क्योंकि किसी भिन्न वस्तुमे 


गयी हुई बुद्धि ही किसी अन्य प्रसक्त 
वस्तुसे निवृत्त की जाती है । जिस 
[ पदार्थसम्बन्धिनी ] बुद्विकी जिस 
पदार्थसे निवृत्ति होती है वही उस 
पदार्थका अन्त है| जिस प्रकार 
गोत्वबुद्धि अश्वत्वबुद्विसे निवृत्त होती 
है, अतः गोत्वका अन्त अश्वत्व हुआ, 
इसलिये वह अन्तवान्‌ ही है और 
उसका वह अन्त भिन्न पदार्थाम ही 
देखा जाता है । किन्तु ब्रह्मका ऐसा 
कोई मेद नहीं है । अतः बस्तुसे 
भी उसकी अनन्तता है ।. 
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कथं पुनः सर्वानन्यत्वं ब्रह्मण 
णः सावील्यं इत्युच्यते--सर्व- 
निरुप्यते वस्तुकारणत्वात्‌ । 
सर्वेषां हि वस्तूनां कालाकाशा- 
दीनां कारणं ब्रह्म । कार्यापेक्षया 
चस्तुतोऽन्तव्त्वमिति चेन्न; 
अनृतत्वात्कार्येवस्तुनः । न हि 
कारणव्यतिरेकेण कार्यं नाम 
वस्तुतोऽस्ति यतः कारणबुद्धि- 
विनिवर्तेत । “वाचारम्भणं वि- 
कारो नामधेयं मृत्तिकेत्येव 
सत्यम”? ( छा० उ० ६। १ | 
४ ) एवं सदेव सत्यमिति श्रुत्य- 
न्तरात्‌ | 
तसादाकाशादिकारणत्वाहै- 
शतस्तावदनन्तं ब्रह्म । आकाशो 
ह्यनन्त इति प्रसिद्धं देशतः, 
तस्येदं कारणं तस्मात्सिद्धं देशत 
आत्मन आनन्त्यम्‌ | न द्यसर्व- 
गतात्सवेगतसुत्पद्यमानं लोके 
किंचिद्‌ इस्यते | अतो निरति- 
शयमात्मन आनन्त्यं देशतस्तथा- 


किन्तु ब्रह्ममी सबसे अभिन्नता 
किस प्रकार है ? सो बतळाते हैं-- 
क्योंकि वह सम्पूर्ण वस्तुओंका 
कारण है-ब्रह्म काल-आकाश आदि 
सभी वस्तुओंका कारण है। यदि 
कहो कि अपने कार्यकी अपेक्षासे 
तो उसका वस्तुसे अन्तवत्त्व 
हो ही जायगा, तो ऐसा कहना 
टीक नहीं; क्योंकि कार्यरूप वस्तु 
तो मिथ्या है-वस्तुत: कारणसे भिन्न 
कार्य है ही नहीं जिससे कि कारण- 
बुद्धिकी निवृत्ति हो “वाणीसे आरम्भ 
होनेवाळा विकार केवळ नाममात्र 
है, मृत्तिका ही सत्य है? इसी 
प्रकार “सत्‌ ही सत्य है”--ऐसा 
एक अन्य श्रृतिसे भी सिद्ध होता है। 


अतः आकारादिका कारण 
होनेसे ब्रह्म देशसे भी अनन्त है । 
आकाश देशतः अनन्त है-यह तो 
प्रसिद्ध ही है, और यह उसका 
कारण है; अतः आत्माका देशतः 
अनन्तत्व सिद्ध ही है; क्योंकि 
छोकमें असवंगत वस्तुसे कोई सवगत 
वस्तु उत्पन्न होती नहीं देखी जाती । 
इसलिये आत्माका देशतः अनन्तत्व 
निरतिशय है [ अर्थात्‌ उससे बड़ा 


| और कोई नहीं है ] । इसी प्रकार 
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कार्यत्वात्कालतः, वद्धिनवस्त्व- 
न्तराभावात्व वस्तुतः | अत एव 


निरतिशयसत्यत्वस्‌ । 
तसादिति मूलवाक्यसत्रित॑ 
ब्रह्म परामश्यते । 
एतसादितिमन्त्र- 
वाक्येनानन्तर॑ यथालक्षितस्‌ । 
यहल्लादो ब्राह्मणवाक्येन सत्रित॑ 
यच्च सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मत्य- 
नन्तरमेव लक्षितं तसादेतसा- 
हाण आत्मन आत्म- 
शब्दवाच्यात्‌ । आत्मा हि 
तत्सवेस्य “तत्सत्यं स आत्मा” 
( छा० उ० ६। ८-१६ ) इति 
शरुत्यन्तरादतो अहमात्मा । तसा- 
देतसाइहझण आत्मखरूपादाका- 
शः संभूतः सञ्चत्पन्नः | 
आकाशो नाम शब्दगुणोऽव- 


` काशकरो सूतंद्रव्याणाम्‌। तसाद _ उसे “आकाश? कहते हैं। उस 
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“ee eo mn ro om ०४५ क oi oo ०2% of ome oto >>. १११, 


११९ 


किसीका कार्य न होनेके कारण वद्द 
काळत; ओर उससे भिन्न पदार्थका 
सवथा अभाव होनेके कारण वस्तुतः 
भी अनन्त है| इसलिये आत्माका 
सबसे बढ़कर सत्यत्व है ।# 


[ मन्त्रमं | “तस्मात? ( उससे ) 
इस पदद्वारा मूलवाक्यमेंसे सूत्र- 
खूपसे कहे हुए ब्रह्म पदका 
परामश किया जाता है । तथा इसके 
अनन्तर 'एतस्मात्‌” इत्यादि मन्त्र- 
वाक्यसे भी पूवेनिर्दिष्ट ब्रह्यका ही _ 
उल्लेख किया गया है | [ तात्पर्य यह 
है- ] जिस ब्रह्मका पहले ब्राह्मण- 
वाक्यद्वारा सूत्ररूपसे उल्लेख किया 
गया है और जो उसके पश्चात्‌ 
“स॒त्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म” इस प्रकार 
लक्षित किया गया है उस इस ब्रह्म 
-आत्मासे, अर्थात्‌ आत्मा? शब्द- 
वाच्य ब्रह्मसे-क्यांकि “तत्‌ स॒त्यं स॒ 
आत्मा” इत्यादि एक अन्य श्रुतिके 
अनुसार वह सबका आत्मा है; अतः 
यहाँ ब्रह्म ही आत्मा है-उस इस 
आत्मखरूप ब्रह्मसे आकाश संभूत- 


उत्पन्न हुआ | 


जो शब्द-गुणवाला और समस्त 
मूत्ते पदार्थोकों अवकाश देनेवाला है 


स्‌। तसाद्‌ | उसे “आकाश” कहते हैँ। उस 


# क्योंकि जो वस्तु अनन्त होती है वही सत्य होती दै, परिच्छिन्न पदार्थ 


कमी सत्य नहीं हो सकता । 





१२० 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 


[ वल्ली २ 


tL 1100 4000 ११३७ १७७. ++ ०, LR 


आकाशात्स्वेन स्पर्शगुणेन पूर्वेण | आकाशसे अपने गुण श्प और 


च कारणशुणेन शब्देन द्विशुणो 
वायुः संभूत इत्यनुवतंते । 
वायोश्च स्वेन रूपगुणेन पूर्वाभ्यां 
च त्रिगुणोऽमिः संभूतः । अभेः 
स्वेन रसशुणेन पूर्वैश्च त्रिभिश्चतु- 
गुणा आपः संभूताः | अदूम्यः 
स्वेन गन्धगुणेन पूर्वेश्रतु्भि; 
पश्चणुणा पृथिवी संभूता । एथि- 
च्या ओषधयः । ओषधीभ्यो- 
ऽन्नम्‌ । अन्नाद्रेतोरूपेण परिणतात्‌ 
पुरुषः शिरःपाण्याद्याकृतिमान्‌ । 

स वा एष पुरुषोऽन्नरसमयो- 
ऽन्नरसविकारः । पुरुषाकृति- 
भावितं हि सर्वेभ्योऽङ्गेभ्यस्तेजः 
संभूतं रेतो बीजम्‌; तस्माद्यो 
जायते सोऽपि तथा पुरुषाकृति रेव 


स्यात्‌ । सवेजातिषु जायमानानां 


अपने पूर्ववताँ . आकाशके गुण 
“शब्द? से युक्त दो गुणवाला वायु 
उत्पन्न हुआ | यहाँ प्रथम वाक्यके 
“सम्भूतः? ( उत्पन्न हुआ ) इस 
क्रिया पदकी [ स्त्र ] अनुवृत्ति की 
जाती है | वायुसे अपने गुण 'रूप” 
ओर पहले दो गुणांके सहित तीन 
गुणवाला अग्नि उत्पन्न हुआ | तथा 
अग्निसे अपने गुण रस” और 
पहले तीन गुणांके सहित चार 
गुणवाळा जल हुआ | और जलसे 
अपने गुण “गन्ध? और पहले चार 
गुणोंके सहित पाँच गुणवाळी पृथिवी 
उत्पन्न हुई । प्रथिवीसे ओषधियाँ, 
ओषधियोंसे अन्न ओर वीर्यरूपमें 
परिणत इए अन्नसे शिर तथा हाथ- 
पॉवरूप आक्रतिवाढा पुरुष उत्पन्न 
हुआ | 

वह यह्द पुरुष अन्नरसमय अर्थात्‌ 
अन्न और रसका विकार है । 
पुरुषाकारसे भावित [ अर्थात्‌ पुरुष- 
के आकारकी वासनासे युक्त ] तथा _ 
उसके सम्पूर्ण अङ्गोसे उत्पन्न हुआ 
तेजोरूप जो झुक्र है वह उसका 
बीज है। उससे जो उत्पन्न होता 
है वह भी उसीके समान पुरुषाकार 
ही होता है; क्योंकि सभी जातियोर्मे . 
उत्पन्न होनेवाले देहोंमें पिताके 
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जनकाकुतिनियमदशनात्‌ । 
सर्वेषामप्यन्नरसविक्ारत्वे ब्र- 
झावंश्यत्ये. चाविशिष्टे कस्मात्पुरुष 


एव गुह्यते १ 
प्राधान्यात्‌ । . 
कि पुनः प्राधान्यस्‌ ? 
कमज्ञानाधिकारः । पुरुष एव 
कथं पुरुषस्य हि शक्तत्वाद- 
"न्य थित्वादपर्युदसत- 


त्याच कर्मज्ञानयोरधिक्रियते-- 
“पुरुषे त्वेवाविस्तरामात्मा स॒ 
हि ग्रज्ञानेन संपन्नतमो विज्ञातं 
वदति विज्ञातं पश्यति वेद 
श्वस्तन॑ वेद लोकालोको मर्त्ये- 
नामृतमीक्षतीत्येवं संपन्नः । 
अथेतरेषां पशनामशनायापिपासे 
एचाभिविज्ञानम्‌ ।” इत्यादि- 
श्रुत्यन्तरद्शनात्‌ । 


समान आकृति होनेका नियम देखा 
जाता है । 

अङ्का-सृष्टिमें सभी शरीर समान- 
खूपसे अन्न और रसके विकार 
तथा ब्रह्माके वंशमें उत्पन्न इए हैं; 
फिर यहाँ पुरुषको ही क्यों ग्रहण 
किया गया है ? 


समाधान-ग्रधानताके कारण । 
यङ्का-उसकी प्रधानता क्या है : 


समाधान-कर्म और ज्ञानका 
अधिकार ही उसकी प्रधानता है । 
[कर्म और ज्ञानके साधनमें ] 
समर्थ, [ उनके फडकी ] इच्छावाला 
और उससे उदासीन न होनेके 
कारण पुरुष ही कर्म और ज्ञानका 
अधिकारी हे । “पुरुषम ही आत्माका 
पूर्णतया आविर्भाव हुआ है; वही 
प्रकृष्ट ज्ञानसे सबसे अधिक सम्पन्न 
है | वह जानी-बूझी बात कहता है, 
जाने-बूझे पदार्थोको देखता है, वह 
कल होनेवाळी बात भी जान सकता 
है, उसे उत्तम और अधम लोकोंका 
ज्ञान है तथा वह कर्मज्ञानरूप 
नश्वर -साधनके द्वारा अमर पदकी 
इच्छा करता है- इस प्रकार वह | 
विवेकसम्पन्न है | उसके सिवा. 
अन्य पशुओंको तो केवळ भूख- 
प्यासका ही विशेष ज्ञान होता है? 
ऐसी एक दूसरी श्रुति देखनेसे भी 
[पुरुषकी प्रधानता सिद्ध होती है] । 
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स हि पुरुष इह विद्ययान्तर- 
तमं ब्रह्म संक्रामयितुमिष्टः | तस्य 
च बाझ्ाकारविशेषेष्वनात्मखा- 
त्मभाषिता बुद्धिरनालम्ब्य विशेष 
कंचित्सहसान्तरतमप्रत्यगात्म- 
विषया निरालम्बना च कते 


मशक्येति दष्टशरीरात्मसामान्य- 


कल्पनया शाखाचन्द्रनिद्शन- 


वदन्तः प्रवेशयन्नाह-- | 
तस्येदमेव शिरः । तस्यास्य 


पथ््यात्मनान्न- पुरुषखानरसमय- 
मयस निरूपणम, स्येद्मेव शिर; 


प्रसिद्धम्‌ । प्राणमयादिष्वशिरसां 
शिरस्त्वदर्शनादिहापि तत्प्रसङ्गो 
| मा भूदितीदमेव शिर इत्युच्यते । 
एवं पक्षादिषु योजना । अयं 


उस पुरुषको ही यहाँ ( इस 
वल्लीमें विद्याके द्वारा सबकी अपेक्षा 
अन्तरतम ब्रह्मो पास ले जाना 
अभीष्ट है | किन्तु उसकी बुद्धि, 
जो बाह्याकार विशेषरूप अनात्म 
पदार्थॉमें आत्ममावना किये इए है, 
किसी विशेष आलम्बनके बिना 
एकाएक सबसे अन्तरतम प्रत्य- 
गात्मसम्बन्धिनी तथा निरालम्बना 
की जानी असम्भव है; अतः इस 
दिखलायी. देनेवाले शरीररूप आत्मा- 
की समानताकी कल्पनासे शाखा- 
चन्द्र दष्टान्तके समान उसका 
भीतरकी ओर प्रवेश कराकर श्रुति 
कहती है-- 


उसका यह [शिर] ही शिर है। 
उस इस अन्नरसमय पुरुषका यह 
प्रसिद्ध शिर ही [शिर है] । 
| अगले अनुवाकमें ] प्राणमय आदि 
शिररहित कोशोंमें भी शिरस्त्व देखा 
जानेके कारण यहाँ भी वही बात 
न समझी जाय [ अर्थात्‌ इस अन्नमय 
कोशको भी वस्तुतः शिररद्वित न 
समझा जाय ] इसलिये “यह प्रसिद्ध 
शिर ही उसका शिर है--ऐसा कहा 
जाता है । इसी प्रकार पक्षादिके 
विषयमें लगा लेना चाहिये । पूर्वामि- 
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दक्षिणो वाहुः पूर्वाभिमुखस्य 
दक्षिणः पक्ष; । अयं सव्यो बाहु- 
उत्तर; पक्षः | अयं मध्यमो देह- 
भाग आत्माङ्गानास्‌ । “मध्यं 
हेषामङ्गानासात्मा” इति श्रुतेः । 
इदमिति नाभेरधस्ताद्यदङ्ग 
तत्पुच्छं प्रतिष्ठा । प्रतितिष्ठत्यन- 
थेति प्रतिष्ठा पुच्छमिव पुच्छम्‌ 
अधोलम्बनसामान्याद्यया गोः 
पुच्छस्‌ । 

एततप्रकृत्योत्तरेषां प्राणमया- 


दीनां रूपकत्वसिद्विः; सूषानिषि- 
क्तहुतताम्रप्रतिमावत्‌ । तदप्येष 
शोको भवति । तत्तसिन्नेबार्थे 
न्राहमणोक्तऽन्नमयात्मम्रक्ाशक ˆ 


एष 'छोको मन्त्रो भवति ॥ १ | 


मुख व्यक्तिका यह दक्षिण [ दक्षिण 
दिशाकी ओरका ] बाहु दक्षिण 
पक्ष है, यह वाम वाहु उत्तर पक्ष 
है तथा यह देहका मध्यभाग अज्ञों- 
का आत्मा है; जेसा कि “मध्यभाग 
ही इन अज्ञोंका आत्मा है? इस 
श्रुतिसे प्रमाणित होता है | और 
यह जो नामिसे नीचेका अङ्ग है 
वही पुच्छ--प्रतिष्ठा है । इसके 
द्वारा वह स्थित होता है, इसलिये यह 
उसकी प्रतिष्ठा है | नीचेकी ओर 
लटकनेमें समानता होनेके कारण . 
वह पुच्छके समान पुच्छ है; जैसे 
कि गौकी पूँछ । 

इस अन्नमय कोशसे आरम्भ 
करके ही साँचेमे डाले हुए पिघले 
ताँबेकी प्रतिमाके समान आगेके 
प्राणमय आदि कोशोंके रूपकत्वकी 
सिद्धि होती है | उसके विषयमें ही 
यह छोक है; अर्थात्‌ अन्नमय 
आत्माको प्रकाशित करनेवाले उस 
त्राहणोक्त अर्थमें ही यह छोक 
अर्थात्‌ मन्त्र है || १ ॥ 


“७2... 


इति ब्रह्मनन्द्वल्ल्यां प्रथमो5चुवाकः ॥ १ ॥ 


“ह 





द्वितीय अनुवाक 


अच्चकी महिमा तथा प्राणमय कोशका वर्णन 


अन्नाहे प्रजाः प्रजायन्ते । याः काश्च पृथिवीश- 


श्रिताः । अथो अन्नेनैव जीवन्ति । अथैनदपि यन्त्य- 
न्ततः । अन्नशहि भूतानां ज्येष्ठम्‌ । तस्मात्सवौषधस्ुच्यते । 
९७ NN ~ ७ केक ७ 

सर्व वै तेऽन्नमाप्नुवन्ति येऽन्नं ब्रह्मोपासते । अन्नशहि 
भूतानां ज्येष्ठम्‌ । तस्सात्सर्बौषधसुच्यते । अन्नाहूतानि 
जायन्ते । जातान्यन्नेन वर्धन्ते । अद्यतेऽत्ति च भूतानि । 
` तस्मादन्नं तदुच्यत इति । तस्माद्वा एतस्मादन्नरसमयाद- 
न्योऽन्तर आत्मा प्राणमयः । तेनेष पूणेः। स वा एष 
पुरुषविध एव । तस्य पुरुषविधतामन्वयं पुरुषविधः । 
तस्य प्राण एव शिरः । व्यानो दक्षिणः पक्षः । अपान 
उत्तरः पक्षः । आकाश आत्मा । परथिवी पुच्छं प्रतिष्ठा । 
तदप्येष "लोको भवति ॥ १ ॥ 

अन्नसे ही प्रजा उत्पन्न होती है । जो कुछ प्रजा पुथिवीको आश्रित 
करके स्थित है वह सब अन्नसे ही उत्पन्न होती है; फिर वह अन्नसे दी 
जीवित रहती है और अन्तमें उसीमें छीन हो जाती है; क्योंकि अनन 
ही प्राणियोंका ज्येष्ठ ( अप्रज--पहले उत्पन्न दोनेवाढा ) है । इसीसे 
वह सर्वोषध कहा जाता है । जो लोग “अन्न ही ब्रहम है? इस प्रकार 
उपासना करते हैं वे निश्चय ही सम्पूर्ण अन्न प्राप्त करते हैं। अन्न द्द 


पराणियोमें बड़ा है; इसलिये वह सर्वोषध कद्दलाता है । अन्नसे ही प्राणी 
उत्पन होते हैं, उत्पन होकर अन्नसे ही बृद्धिको प्राप्त होते हैं | अन 
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प्राणियोद्वारा खाया जाता है और वह मी उन्हींको खाता है । इसीसे 
वह “अन्न? कहा जाता है | उस इस अन्नरसमय पिण्डसे, उसके भीतर 
रहनेवाळा दूसरा शरीर प्राणमय है | उसके द्वारा यह ( अन्नमय कोश ) 
परिपूर्ण है। वह यह ( प्राणमय कोश) भी पुरुषाकार ही है | उस 
( अन्नमय कोश ) की पुरुषाकारताके अनुसार ही यह भी पुरुषाकार है। 
उसका प्राण ही शिर है । व्यान दक्षिण पक्ष है | अपान उत्तर पक्ष है । 
आकाश आत्मा ( मध्यभाग ) है और पृथिवी पुच्छ--प्रतिष्ठा है । उसके 


विषयमें ही यह छोक है ॥ १ ॥ 

अन्नाद्रसादिभावपरिणतात, 
अन्नमयोपासन- चा इति सरणार्थ; १ 

फलम्‌ प्रजाः ` स्थावरजङ्ग- 
साः ग्रजायन्ते । याः काथा- 
विशिष्टाः एथिवीं श्रिताः पृथि- 
चीमाश्रितास्ताः सर्वा अन्नादेव 
प्रजायन्ते । अथो अपि जाता 
अन्नेनेव जीवन्ति ग्राणान्धार- 
यन्ति वर्धन्त इत्यरथः । अथाप्ये- 
नदन्नमपियन्त्यपिगच्छन्ति । 
अपिशब्दः प्रतिशब्दार्थं । 
अन्न प्रति प्रलीयन्त इत्यर्थ! । 
अन्ततोऽन्ते जीवनलक्षणाया 
बृत्तेः परिसमाप्तो । 

कसात्‌ १ अन्नं हि यसाद्‌ 
भूतानां प्राणिनांज्येष्टं प्रथमजम्‌। 
अन्नमयादीनां हीतरेषां भूतानां 


रसादिरूपमें परिणत हुए अन्नसे 
ही स्थात्रर-जङ्गमरूप प्रजा उत्पन्न 
होती है | “वे यंह निपात स्मरणके 
अर्थमें है । जो कुछ प्रजा अविशेष 
मावसे पृथिवीको आश्रित किये हुए है 
वह सब अन्नसे ही उत्पन्न होती है । 
और फिर उत्पन्न होनेपर वह अन्नसे 
ही जीवित रहृती- प्राण धारण 
करती अर्थात्‌ बृद्धिको प्राप्त होती है | 
और अन्तमे--जीवनरूप वृत्तिकी 
समाप्ति होनेपर वह अन्नमें ही छीन 
हो जाती है | [ 'अपियन्तिः इसमें ] 
“अपि? शब्द 'प्रतिः के अर्थमें है । 
अर्थात्‌ वह अन्नके प्रति ही लीन 
हो जाती है । 

इसका कारण क्या है ? क्योंकि 
अन्न ही प्राणियोंका ज्येष्ठ यानी 
अग्रज है । अन्नमय आदि जो इतर 
प्राणी हैं उनका कारण अन्न ही है। 
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कारणमन्नमतोऽन्नप्रभवा 
जीवना अन्नप्रलयाश्र सर्वाः प्रजा! | 


अन्न- 


यसाचेबं तसात्सवोषधं सर्वे- 


प्राणिनां देहदाइग्रशमनमन्न- 


मुच्यते । 
अन्नत्रह्मचिदः फलमुच्यते-- 


सवं चे 
माप्नुवन्ति । के ? येऽन्नं ब्रह्म 


ते समस्तमन्नजात- 


यथोक्तमुपासते | कथम्‌ १ अन्नजो- 
ऽञ्नात्मान्प्रलयोऽहं तसाद्न 
ब्रह्मेति । 


कुतः पुनः सर्वानप्रापिफल- 
मन्नात्मोपासनमित्युच्यते । अन्न 
हि भूतानां ज्येम्‌ । भूतेभ्यः 
पूर्वे निष्पन्नत्वाज्ज्येष्ठं हि यसा- 
तात्सवोंषधमुच्यते । तसादुप- 
पन्ना सर्वाज्ञात्मोपासकस्य सर्वा- 
न्प्रातिः। अन्नाद्वूतानि जायन्ते । 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 
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इसलिये सम्पूर्ण प्रजा अन्नसे उत्पन्न 
होनेवाली, अन्नके द्वारा जीवित 
रहनेवाली और अन्नमें ही छीन हो 
जानेवाली है । क्‍योंकि ऐसी बात 
है, इसलिये अन सर्वीषष--सम्पूर्ण 
ग्राणियोंके देहके सन्तापको शान्त 
करनेवाला कहा जाता है । 

अन्नख्प ब्रह्मकी उपासना करने- 
वालेका [ प्राप्तव्य ] फल बतलाया 
जाता है-वे निश्चय ही सम्पूर्ण अन्न- 
समूहको प्राप्त कर लेते हैँ । कोन ! 
जो उपर्युक्त अन्नकी ही ब्रह्मरूपसे 
उपासना करते हैं । किस प्रकार 
[ उपासना करते हैं ] ! इस तरह कि 
तें अन्नसे उत्पन्न, अनखरूप और 
अन्नमें ही लीन हो जानेवाला हूँ; 
इसलिये अन्न ब्रह्म है । 


(अन्न ही आत्मा है? इस प्रकारको 
उपासना किस प्रकार सम्पूर्ण अन्नकी 
प्रापिरिप फल्वाली है, सो बतळाते 
हैं---अन्न ही प्राणियोंका ज्येष्ठ है-- 
प्राणियांसे पहले उत्पन्न होनेके 
कारण, क्योंकि वह उनसे ज्येष्ठ है 
इसलिये वह सर्वीषध कहा जाता है । 
अतः सम्पूर्ण अन्नकी आत्मारूपसे 
उपासना करनेवालेके लिये 
अन्नकी प्राप्ति उचित ही है । अनसे 
प्राणी उत्पन्न होते हैं. और उत्पन 
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जातान्यन्नेन वर्धन्त इत्युपसंहा- 
राथें पुनर्वेचनस्‌ । 
इदानीभदन्ननिवचनपुच्यते-- 
अद्यते भुज्यते चैव 
यद्भूतेरन्नमत्ति च 
भूतानि खयं तसादते्ई- 
ज्यमानत्वाद्भूतभोक्तृत्वाश्चान्न 
तदुच्यते । इतिशब्दः प्रथमकोश- 
परिसमाप्त्यर्थः । 
अन्नमयादिस्य आनन्दमया- 
अन्नमयकोश- न्तेम्य आत्मभ्यो- 
निरासः ऽभ्यन्तरतमं ब्रह्म 
विद्यया प्रत्यगात्मत्वेन दिदर्श- 
यिषुः शाख्रमविद्याक्ृतपश्चकोशा- 
पनयेनानेकतुषकोद्रववितुषी- 
करणेनेव ददन्तरगततण्डुलान्‌ 
प्रस्तोति तखाद्वा एतसादन्नरस- 
मयादित्यादि । 
तसादेतसाद्यथोक्तादन्नरस- 
प्राणमयकोश- मेयार्पिण्डादन्यो 
निवेचनम्‌ व्यृतिरिक्तोऽन्तरो- 


ऽभ्यन्तर आत्मा पिण्डवदेव मिथ्या 


अन्नशब्द- 
निर्वचनम्‌ 


शाङ्गरभाष्याथे 
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होनेपर अन्नसे ही वृद्धिको प्राप्त होते 
हैं-यह पुनरुक्तिं उपासनाके 
उपसंहारके लिये है | 

अब “अन्न” शब्दकी व्युत्पत्ति 
कही जाती है- जो प्राणियोंद्वारा 
“अद्यते खाया जाता है और जो 
स्वयं भी प्राणियोंको “अत्तिः खाता 
है, इसलिये सम्पूर्ण प्राणियोंका भोज्य 
और उनका भोक्ता होनेके कारण 
भी वह “अन्नः कहा जाता है । 
इस वाक्यमें "इति? शब्द प्रथम 
कोशके विंवरणकी परिसमािके 
छिये है । 

अनेक तुषाओंबाले धानोंको 
तुषरहित करके जिस प्रकार चावल 
निकाल लिये जाते हैं उसी प्रकार 
अन्नमयसे लेकर आनन्दमय कोश- 
पर्यन्त सम्पूर्ण शरीरोंकी अपेक्षा 
आन्तरतम ब्रह्मको विद्याके द्वारा अपने 
प्रत्यगात्महूपसे दिखलानेकी इच्छा- 
वाळा शास्न अविद्याकल्पित पाँच 
कोरोंका बाध करता हुआ 'तस्माद्वा 
एतस्मादन्नरसमयात्‌? इत्यादि वाक्य- 
से आरम्भ करता है--- 


उस इस पूर्वोक्त अन्नरसमय 
पिण्डसे अन्य यानी पृथक्‌ और 
उसके भीतर रहनेवाल आत्मा, जो 
अन्नरसमय पिण्डके समान मिथ्या 
ही आत्मारूपसे कल्पना किया हुआ 
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परिकल्पित आत्मत्वेन प्राणमयः 
प्राणो वायुस्तन्मयस्तत््रायः । तेन 
प्राणमयेनान्नरससथ आत्मेष पूर्णो 
वायुनेव डतिः । सवा एष प्राण- 
मय आत्मा पुरुषविध एव पुरुषा- 


कार एव, शिरःपक्षादिमिः । 
किं खत एव, नेत्याह। 
प्राणमयख असिद्धं तावदलरस- 
पुस्पनिधत्वम्‌ सयस्यात्मनः पुरुष- 
विधत्वम्‌। तस्यान्नरसमयस्य पुरुष- 


है, प्राणमय है । प्राण --वायु उससे 
युक्त अर्थात्‌ तत्प्राय [ यानी उसमें 
प्राणकी ही प्रधानता है ]। जिस 
प्रकार वायुसे धोंकनी भरी रहती है 
उसी प्रकार उस प्राणमयसे यह 
अन्नरसमय शरीर भरा हुआ है | 
वह यह प्राणमय आत्मा पुरुषविध 
अर्थात्‌ शिर ओर पक्षादिके कारण 
पुरुघाकार ही है । 

क्या वह स्वतः ही पुरुषाकार 
है ? इसपर कहते हैँ- नहीं, 
अन्नरसमय शरीरकी पुरुषाकारता तो 
प्रसिद्ध ही है; उस अन्नरसमय- 
की पुरुषबिधता--पुरुषाकारताके 
अनुसार साँचेमें ढळी हुई प्रतिमाके 


विघतां पुरुषाकारतामनु अर्य | समान यह्व प्राणमय कोश भी 


प्राणमयः पुरुषविधो मूषानिषिक्त 
प्रतिमावन्न खत एब । एवं पूवस्य 
पूर्वस्य पुरुषविधतामनूत्तरोततरः 
पुरुषविधो भवति पूर्वः पूर्वे- 
श्रोत्तरोत्तरेण पूणः । 


कथं पुनः पुरुषविधतास्य । 


इत्युच्यते। तस्य प्राणमयस्य प्राण 


एच शिरः । प्राणमयस्य वायु- 
विकारस्य प्राणो गुखनासिका- 
निसरणो वृत्तिविशेषः शिर एव 


पुरुषाकार है--खतः ही पुरुषाकार 
नहीं है | इसी प्रकार पूर्व-पूर्वकी 
पुरुषाकारता है और उसके अनुसार 
पीछे-पीछेका कोश भी पुरुषाकार है; 
तथा पूर्व-पूर्व कोश पीछे-पीछेके 


कोशसे पूर्ण ( मरा हुआ ) है। 


इसकी पुरुषाकारता किस प्रकार 

सो बतलायी जाती है--उस 
प्राणमयका प्राण ही शिर है 
वायुके विकाररूप प्राणमय कोशका 
सुख और नासिकासे निकलनेवाला 
प्राण, जो मुख्य प्राणकी वृत्तित्रिरोष 
है, श्रुतिके वचनानुसार शिररूपसे 
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परिकरप्यते वचनात्‌ । सर्वत्र 
वचनादेव पश्षादिकर्पना । 
च्यानो व्यानबृत्तिदेक्षिणः पक्ष; 
अपान उत्तरः पक्षः । आकाश 
आत्मा । य आकाशस्य वृत्ति- 
विशेषः समानाख्यः स आत्मेवा- 
त्मा; प्राणबृत्त्यधिकारात्‌ । 
मध्यस्थत्वादितराः पर्यन्ता इत्ती- 
रपेक्ष्यात्मा । “मध्यं ह्येषामङ्गा - 
नामात्मा” इति श्रृतिप्रसिद्धं 
मध्यमस्थस्यात्मत्वम्‌ । 

' पृथिवी पुच्छं प्रतिष्ठा । 
पृथिवीति एथिवीदेचताध्यात्मि- 
कस्य प्राणस्य धारयित्री स्थिति- 
हेतुत्वात्‌ । “सैषा पुरुषस्यापान- 
मवष्टम्य”(प्र० 3० ३ | ८) इति हि 
भ्ुत्यन्तरस्‌ । अन्यथोदानवृत्त्यो 
ध्वेगमनं शुरुत्वाच पतनं वा 
स्याच्छरीरस्य। तसात्पूथिवी देवता 
पुच्छं प्रतिष्ठा प्राणमयस्थात्सनः । 


तत्तसिन्नेवार्थ प्राणमयात्मविषय 
` एष छोको भवति ॥ १॥ 
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कल्पना किया जाता है । इसके 
सिवा आगे भी श्रुतिके वचनानुसार 
ही पक्ष आदिकी कल्पना की गयी 
है । व्यान अर्थात्‌ व्यान नामकी 
वृत्ति दक्षिण पक्ष है, अपान उत्तर 
पक्ष है, आकाश आत्मा है | यहाँ 
प्राण-वृत्तिका अधिकार होनेके कारण 
[ आकाश” शब्दसे ] आकाशे 
स्थित जो समानसंज्ञक प्राणकी 
वृत्ति है वही आत्मा है। अपने 
आसपासकी अन्य सब वृत्तियोंकी 
अपेक्षा मध्यवर्तिनी होनेके कारण 
वंह आत्मा है | “इन अंगोंका मध्य . 
आत्मा है”? इस श्रुतिसे मध्यवर्ती अंग- 
का आत्मत्व प्रसिद्ध ही है । 


परथिवी पुच्छ-प्रतिष्ठा है। "प्रथिवी? 
इस शब्दसे प्रथिवीकी अधिष्ठात्री 
देवी समझनी चाहिये; क्योंकि 
स्थितिकी हेतुभूत होनेसे वही 
आध्यात्मिक प्राणको भी धारण 
करनेवाली है । इस विषयमें “वह 
प्रथिवी-देबता पुरुषके अपानको 
आश्रय करके” इत्यादि एक दूसरी 
श्रुति भी है । अन्यथा प्राणकी 
उदानवृत्तिसे या तो शरीर उपरको 
उड़ जाता अथवा गुरुतावश गिर 
पड़ता । अतः प्रथिवी-देवता ही 
प्राणमय शरीरकी पुच्छ- प्रतिष्ठा है । 
उसी अर्थम अर्थात्‌ प्राणमय आत्माके 
विषयमें ही यह ोक प्रसिद्ध है ॥१॥ 


इति ब्रह्मानन्दवल्ल्यां द्वितीयोऽनुवाकः ॥ २॥ 
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भी पुरुषाकार है । यजुः ही उसका शिर है, 


तृतीय अनुवाक 
ग्राणकी महिमा और मनोमय कोशका वर्णन. 

प्राणं देवा अनु प्राणन्ति । मनुष्याः पशवश्च थे। 
प्राणो हि भूतानामायुः । तस्मात्सवीयुषस्ुच्यते । सवमेव 
त आयुर्यन्ति ये प्राणं ब्रह्मोपासते । प्राणो हि भूता- 
नामायुः । तस्मात्सबीयुषसुच्यत इति । तस्यैष एवं 
शारीर आत्मा यः पूर्वस्य । तस्माद्वा एतस्मात्याणमंयाद्‌- 
न्योऽन्तर आत्मा मनोमयः । तेनेष पूर्णः । स वा 
एष पुरुषविध एव । तस्य पुरुषविधतामन्वयं पुरुष- 
विधः । तस्य यजुरेव शिरः । ऋग्दक्षिणः पक्षः । सामोत्तरः 
पक्षः । आदेश आत्मा । अथवीङ्गिरसः पुच्छं प्रतिष्ठा । 
तदप्येष इलोको भवति ॥ १ ॥ 


देवगण प्राणके अनुगामी होकर प्राणन-क्रिया करते हैं तथा जो 
मनुष्य और प॒ आदि हैं [ वे भी ग्राणन-क्रियासे ही चेष्टावान्‌ होते हैं ] । 
प्राण ही ग्राणियोंकी आयु ( जीवन ) है । इसीछिये वह “सर्वायुष” 
कहलाता है | जो प्राणकी ब्रह्मरूपसे उपासना करते हैं वे पूर्ण आयुको 
प्राप्त होते हैं । प्राण ही प्राणियोंकी आयु है | इसलिये वह 'सर्वायुष 
कहलाता है | उस पूर्वोक्त ( अन्नमय कोश ) का यही देहस्थित आत्मा 
है । उस इस प्राणमय कोशसे दूसरा इसके भीतर रहनेवाळा आत्मा 
मनोमय है । उसके द्वारा यह पूणे है। वह यह [ मनोमय कोश ] भी : 
पुरुषाकार ही है । उस (प्राणमय कोश ) की पुरुषाकारताके अनुसार हरी यदद 
ऋक्‌ दक्षिण पक्ष हा 
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साम उत्तर पक्ष है, आदेश आत्मा है तथा अथर्वाङ्गिरस पुच्छ 
प्रतिष्ठा है । उसके विषयमें ही यह छोक है ॥ १ || 


ग्राणं देवा अनु प्राणन्ति । 

प्राण्य देवा अग्न्यादयः 

आधान्यण प्राणं वाय्वात्सानं 
ग्राणनशक्तिमन्तसहु तदात्म- 
भूताः सन्तः प्राणन्ति प्राणन- 
कमे ङुषेन्ति प्राणनक्रियया 
क्रियावन्तो भवन्ति । अध्यात्मा- 
धिकाराद्देवा इन्द्रियाणि प्राणमनु 
ग्राणन्ति मुख्यप्राणमनु, चेष्टन्त 
इति चा । तथा मनुष्याः पशवश्च 
ये ते प्राणनकमंणेब चेष्टावन्तो 
भवन्ति । 

अतश्च नान्नमयेनेव परिच्छि- 
नेनात्मनात्मवन्तः प्राणिनः । 


किं तहिं १ तद्न्तगतेनं प्राणमये- 


नापि साधारणेनेव संवपिण्ड- 
व्थापिनात्मवन्तो मनुष्यादय; । 
एवं मनोमयादिभिः पूवपूवव्या- 
पिभिरुत्तरोत्तरेः स्रक्ष्मेरानन्दम- 
यान्तेराकाशादिसूतार्धेरषिद्या- 
कृतैरात्मवन्तः सर्वे प्राणिनः । 


तथा खाभाविकेनाप्याकाशादि- 


प्राणं देवा अनु प्राणन्ति--आअग्नि 
आदि देवगण प्राणनशक्तिमान्‌ वायु- 
रूप प्राणके अनुगामी होकर अर्थात्‌ 
तद्रूप होकर ग्राणन-क्रिया करते 
हैँ; यानी ग्राणन-क्रियासे क्रियावान्‌ 
होते हैं| अथवा यहाँ अध्यात्म 
सम्बन्धी प्रकरण होनेसे [ ' यह 
समझना चाहिये कि ] देव अर्थातू 
इन्द्रियाँ ग्राणके पीछे प्राणन करती 
यानी मुख्य प्राणकी अनुगामिनी 
होकर चेष्टा करती हैं | तथा जो 
भी मनुष्य ओर पझु आदि हैं वे ही 
प्राणन-क्रियासे दी चेशवान होते हैं । 


इससे जाना जाता है कि प्राणी 
केवळ परिच्छिनरूप अन्नमय कोशसे 
ही आत्मवान्‌ नहीं हैं । तो क्या 
है £ वे मनुष्यादि जीव उसके 
अन्तर्वतौ सम्पूर्ण पिण्डमें व्याप्त 
साधारण प्राणमय कोशसे भी 
आत्मवान्‌ हैँ । इस प्रकार पूवे-पूवे 
कोशमें व्यापक मनोमयसे लेकर 
आनन्दमय कोशपर्यन्त, आकाशादि 
भूतोंसे होनेवाले अविद्याकृत कोशों- 
से सम्पूर्ण प्राणी आत्मवान्‌ हैँ । 
इसी प्रकार वे खभावसे ही 
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कारणेन नित्येनाविकृतेन सवे- | आकाइादिके कारण, 


गतेन सत्यन्ञानानन्तलक्षणन 
पञ्चकोशातिगेन सर्वात्मनात्म- 
वन्तः | स हि परमार्थत आत्मा 
सर्वेषामित्येतदप्यथा दुक्तं भवति । 

प्राणं देवा अनु प्राणन्तीत्युक्त 
तत्कसादित्याह । प्राणो हि 
यसाझूतानां प्राणिनामायुजीव- 
नम्‌ । “यावद्धयसिज्शरीरे प्राणो 


“ चसति तावदायुः”? ( को० उ० 


३ । २) इति श्रुत्यन्तरात्‌ । 
तसात्सर्वायुषस्‌ । सर्वेषामायुः 
सर्वायुः सर्वायुरेव सर्वायुषमित्यु- 
च्यते । प्राणापगमे मरणम्नसिद्धेः। 
प्रसिद्धं हि लोके सर्वाय 
प्राणस्य । 
अतोऽसाद्वाह्मादसाधारणाद- 


भाणेपासन- =्मयादात्मनोऽप- 
फलम्‌ क्रम्यान्तः साधा- 


रणं प्राणमयमात्मानं ब्रह्मोपासते 


येऽइमसि प्राणः सर्वेभूताना- 


Pind 
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अनन्तरूप, पञ्चकोशातीत सर्वात्मासे | 


भी आत्मत्रान्‌ हैं । वही परमार्थतः 
सत्रका आत्मा है--यह बात भी 
इस वाक्र्यके तात्पर्यसे कह ही दी 
गयी है । | 


देवगण प्राणक्रे पीछे प्राणन- 
क्रिया करते हैं---ऐसा पहले कहा 
गया । ऐसा क्‍यों है ? सो बतलाते 
हैं-- क्योंकि प्राण ही प्राणियोंका 
आयु- जीवन है । “जबतक इस 
शरीरमै प्राण रहता है तमीतक 
आयु है” इस एक अन्य श्रुतिसे भी 
यही सिद्ध होता है | इसीलिये वह 
'सर्वायुष” है । सबकी आयुका नाम 
“सर्वायुः है, 'सर्वायु? ही 'सर्वायुषः 


कहा जाता है; क्योंकि प्राण-प्रयाण- | 


के अनन्तर मृत्यु हो जाना प्रसिद्ध 
ही है | प्राणका सर्वायु होना तो 
लोकमें प्रसिद्ध ही है । 

अतः जो लोंग इस बाह्य 
असाधारण ( व्यावृत्तरूप ) अन्नमय 


कोशसे आत्मबुद्धिको हटाकर इसके | 


अन्त्ती और साधारण [ सम्पूर्ण 
इन्द्रियोंमें अनुगत ] प्राणमय कोश- 
को धमं प्राण सम्पूर्ण भूतोंका आत्मा 


पछि 
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मात्मायुजीचनहेतुत्वादिति ते 
सवेमेवायुरस्मिँछोके यन्ति; नाप- 
मृत्युना म्रियन्ते ग्राकप्रापादायुष 
इत्यथः । शतं वर्षाणीति तु युक्त 
“सबमायुरेति!! ( छा० उ० २। 
११-२०, ४ | ११-१३ ) इति 
श्रुति्रसिद्धेः । 

किं कारणं प्राणो हि भूता- 


नामायुस्तसात्सर्वायुषसुच्यत इति। 
यो यद्गुणकं ब्रह्मोपासते स तद्‌- 
शुणभाग्भवतीति विद्याफलम्रापे- 
त्वर्थ पुनवचनं प्राणो हीत्यादि । 
तस्य॒ पूर्वस्यान्नमयस्यै एव 
शरीरेऽन्नमये भवः शारीर 
आत्मा । कः ? य एष प्राणमयः । 


तसाद्वा एतसादित्युत्ता्थ- 


मनोमयकोश- मन्यत्‌ । अन्यो- 
निवेचनम्‌ ऽन्तर आत्मा मनो- 


मय; । मन इति संकर्पाद्यात्म- 
कमन्तःकरणं तन्मयो मनोमयो 


और उनके जीवनका कारण होनेसे 
उनकी आयु हूँ? इस प्रकार ब्रह्मरूपसे 
उपासना करते हैं वे इस छोकमें 
पूर्ण आयुको प्राप्त होते हैं । अर्थात्‌ 
प्रारञ्धवरा प्राप्त हुई आयुसे पूर्व 
अपमृत्युसे नहीं मरते । “पूर्ण आयु- 
को ग्राप्त होता है?” ऐसी श्रृति-प्रसिद्धि 
होनेके कारण यहाँ [ "सर्वायुः 
शब्दसे ] सौ वर्ष समझने चाहिये । 

[ प्राणको सर्वायु समझनेका ] 
क्या कारण है ? क्योंकि प्राण ही . 
प्राणियोंकी आयु है इसलिये वह 
'सर्वायु५ कहा जाता है। जो 
व्यक्ति जेसे गुणवाले ब्रह्मकी उपासना 
करता है वह उसी प्रकारके गुणका 
मागी होता है- इस प्रकार विद्याके 
फलकी प्रापतिके इस हेतुको प्रदर्शित 
करनेके लिये “प्राणे डि भूताना- 
मायुः? इत्यादि वाक्यकी पुनरुक्ति की 
गयी है । यही उस पूर्वकथित 
अन्नमय कोशका शारीर- अन्नमय 
शरीरमें रहनेत्राला आत्मा है । कोन ! 
जो कि यह प्राणमय है | 


“तस्माद्वा एतस्मात्‌? इत्यादि शेष 
पदोंका अर्थ पहले कह चुके हैं । 
दूसरा अन्तर-आत्मा मनोमय है। 
संकल्प-बिकल्पात्मक अन्त;करणका 
नाम मन है; जो तद्रुप हो उसे 
मनोमय कहते हैँ; जेसे [ अन्नरूप 
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यथान्नमय; । सोऽयं प्राणमय- 
स्याभ्यन्तर आत्मा । तस्य यजु- 
रेव शिरः । यज्ुरित्यनियताक्षर- 
पादावसानो मन्त्रविशेषस्तज्ञा- 
तीयबचनो' - यज्ञःशब्दस्तस्य 
शिरस्त्वं प्राधान्यात्‌ । प्राधान्यं च 
याग़ादो संनिपत्योपकारकत्वात्‌ । 
यजुषा हि हनिदीयते खाहाका- 
-रादिना । 

. वाचनिकी चा शिरआदि- 


कल्पना सर्वत्र । मनसो हि 
स्यानम्रयलनादसखररवणंपदवाक्य- 
विषया 
तापिता वृत्ति; श्रोत्रादिकरण- 
द्वारा यजु;संकेतविशिष्टा यज्ञः 


तत्संकल्पात्मिका 


होनेके कारण ] अन्नमय कहा गया. 
है | वह इस प्राणमयका अन्तवर्ती ` 
आत्मा है । उसका यजुः ही शिर 
है। जिनमें अक्षरोंका कोई नियम 
नहीं है ऐसे पादोंमें समाप्त होनेवाले 
मन्त्रविशोषका नाम यजः है। उस 
जातिके मन्त्रांका वाचक '्यजुः? 
शब्द है। उसे प्रधानताके कारण 
शिर कहा गया है । यागादिमें 
संनिपत्य उपकारक * होनेके कारण 
यजुः-मन्त्रोंकी प्रधानता है; क्योंकि 
खाहा आदिके द्वारा यजुमन्त्रोंसे ही 
हवि दी जाती है । 


अथवा इन सब प्रसंगोमे शिर 
आदिकी कल्पना श्रुतिवाक्यसे ही 
समझनी चाहिये । अक्षरोके 
[उचारणके] स्थान,[आन्तरिक] प्रयत्न, 
[उससे उत्पन्न हुआ] नाद, [उदात्तादि] 
खर, [अकारादि] वर्ण, [उनसे रचे इए] 
पद और [पदोंके समूइरूप] वाक्यसे 
सम्बन्ध रखनेवाली तथा उन्हींके 
संकल्प और भावसे युक्त जो श्रवणादि 
इन्द्रियोंके द्वारा उत्पन्न होनेवाली 


(यजुः? संकेतविशिष्ट मनकी बृत्ति है 


. # यज्ञाङ्ग दो प्रकारके होते है एक संनिपत्य उपकारक ओर दूसरे 
आरात्‌ उपकारक | उनमें जो अङ्ग साक्षात्‌ अथवा परम्परासे प्रधान यागके 
. कलेवरकी पूर्ति कर उसके द्वारा अपूर्वकी उत्पत्तिम उपयोगी होते हैं वे संनिपत्य 
. उपकारक कहलाते हैं । यजुर्मन्त्र भी यागशरीरको निष्पन्न करनेवाले होनेसे 


संनिपत्य उपकारक हैं। 


न 


अनु० ३. ] शाळूरभाष्याथे १३५ 
i SL HSM "71% नवया 212. याट... ०2%. “८22 
इत्युच्यते । एवसृगेवं साम | वही 'यजु:” कही जाती है | इस 
ने प्रकार "ऋक्‌! और ऐसे ही साम? 
च्‌। को भी समझना चाहिये ।% 
एवं च मनोवृत्तित्वे मन्त्राणां | . इस प्रकार मन्त्रोके मनोबृत्तिरूप 
होनेपर ही उस वृत्तिका आवतेन 
वृत्तिरेवावत्येत इति मानसो जप | करनेसे उनका मानसिक जप किया 
| जाना ठीक हो सकता है । अन्यथा 
उपपद्यते । अन्यथाविषयत्वान्म- | घठादिके समान मनके विषय न 
| | होनेके कारण तो मन्त्रोंकी आवृत्ति 
न्त्रो नावतेयितुं शक्यो घटादि- | भी नहीं की जा सकती थी और 
उस अवस्थामे मानसिक जप होना 


वदिति मानसो जपो नोपपद्यते । | सम्भव ही नहीं था । किन्तु मन्त्रोकी 
आवृत्तिका तो बहुत-से कर्मोमें विधान 


'मत्त्रावृत्तित्न चोद्यते बहुशः | किया ही ग्या है [ इससे उसकी 


असम्भावना तो सिद्ध हो नहीं 


कर्मसु । | सकती ]। 


# 'यजुः? आदि शब्दोंसे यजुवेद आदि ही समझे जाते हैं। परन्तु यहाँ 
जो उन्हें मनोमय कोशके शिर आदि रूपसे बतलाया गया है उसमें यह रांका 
होती है कि उनका उससे ऐसा क्या सम्बन्ध है जो वे उसके अङ्गरूपसे बतलाये 


गये: हैं १ इस वाक्यमै भगवान्‌ भाष्यकारने उसी बातको स्पष्ट किया है | इसका 
तात्पर्य यह है कि यजुः साम अथवा ऋक्‌ आदि मन्त्रोकि उच्चारणमें सबसे पहले 
,अन्यान्य शब्दोंके उच्चारणके समान मनका ही व्यापार होता है। पहले कण्ठ 
अथवा ताछ आदि स्थानोंसे जठराभिद्वारा प्रेरित वायुका आघात होता है; उससे 


अस्फुट नादकी उत्पत्ति होती हे; फिर क्रमशः खर और अकारादि वर्ण अभि 


व्यक्त होते हैं। वर्णोके संयोगसे पद ओर पदसमूहसे वाक्यकी रचना होती है । 
'इस, प्रकार मानसिक सङ्कल्प ओर भावसे ही यजुः आदि मन्त्र अभिव्यक्त होकर 
ओत्रेन्द्रियसे ग्रहण किये जाते हैं । अतः मनोबृत्तिसे उत्पन्न होनेवाले होनेके 


कारण ही यहाँ यजुविषयक मनोइत्तिको “यजुः, ऋग्विषयक जत्तिको ऋकः! 


' और सामविषयक बृत्तिको (साम कहा गया है; तथा इस प्रकारकी यजुबत्ति 


ही मनोमय कोशकी शीर्षस्थानीय है । 
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अक्ष्रविषयस्मृत्यावृत्या 
मन्त्रावृत्ति; स्यादिति चेत्‌ ! 


. न; मुख्याथोसंभवात्‌ । “त्रि! 
प्रथमामन्वाह त्रिरुत्तमाम” इति 
ऋगाबृत्तिः श्रूयते । तत्र्चों- 
ऽविषयत्वे तद्विपयस्मृत्याृस्या 


मन्त्रावृत्तो च क्रियमाणायाम्‌ 


(त्रि; प्रथमामन्वाह” इति ऋगा- 
वृत्तिमुख्यो5थेथो दितः परित्यक्तः 


' स्यात्‌ । तस्मान्मनोशत््युपाधि- 


परिच्छिन्नं मनोवृत्तिनिष्ठमात्म- 
चेतन्यमनादिनिधनं यजुःशब्द- 
वाच्यमात्मविज्ञानं मन्त्रा इति । 
एवं च नित्यत्वोपपत्तिर्वेदानाम्‌ । 
अन्यथा विषयत्वे -रूपादि- 
बद्नित्यत्वं च स्यान्नैतद्यु- 
क्तम्‌ । “सर्वे वेदा यत्रैकं भवन्ति 


झङ्गा-मन्त्रके अक्षरोंको बिषय 
करनेवाली स्मृतिकी आवृत्ति होनेसे 
मन्त्रकी भी आवृत्ति हो सकती है-- 
यदि ऐसा मानें तो ! | 


समाघानः-नहीं; क्योंकि [ ऐसा 
माननेसे जपका विधान करनेवाली | 
श्रुतिका ] मुख्य अर्थ असम्भव हो 
जायगा । “तीन बार प्रथम ऋकूकी 
आवृत्ति करनी चाहिये और तीन 
बार अन्तिम ऋकूका अन्वाख्यान 
( आवर्तन ) करे” इस प्रकार ऋककी 
आवृत्तिके विधयमें श्रुतिकी आज्ञा है । 
ऐसी अवस्थामें मन्त्रमय ऋक्‌ तो 
मनका विषय नहीं है, अतः मन्त्रकी 
आवृत्तिके स्थानमै यदि केवळ उसकी 
स्मृतिका ही आवर्तन किया जाय 
तो “तीन बार प्रथम ऋकूकी 
आवृत्ति करनी चाहिये” इस श्रुतिका 
मुख्य अर्थ छूट जाता है। अतः यह 
समझना चाहिये कि. मनोवृत्तिरूप 
उपाधिसे परिच्छिन्न मनोवृत्तिस्थित 
जो अनादि-अनन्त आत्मचैतन्य 
“यजुः? शब्दवाच्य आत्मविज्ञान दै 
वह यजुर्मन्त्र है । इसी प्रकार 
वेदोंकी नित्यता भी सिद्ध हो सकती 
है; नहीं तो इन्द्रियोंके विषय होने- 
पर तो रूपादिके समान उनकी भी 
अनित्यता ही सिद्ध होगी; और ऐसा | 
होना ठीक नहीं है | “जिसमें समस्त 
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स मानसीन आत्मा” इति च 
शुतिनित्यात्मनेकत्बं घ्रुवत्यगा- 
दीनां नित्यत्वे समञ्जसा स्यात्‌ । 
“ऋचो अक्षरे परमे व्योमन्य- 
सिन्देवा अधि विशवे निषेदुः” 
( इवे उ० ४७ | ८ ) इतिं च 
मन्त्रणे | 

आदेशोऽत्र ब्राह्मणम्‌; अति- 
देष्टञ्यविशेषानतिदिशतीति। अथ- 
वाङ्गिरसा च दृष्टा मन्त्रा ब्राह्मणं 
च शान्तिकपोष्टिकादिग्रतिष्ठा- 
हेतुकमंप्रधानत्वात्पुच्छं प्रतिष्ठा । 
तदप्येष छोको भवति मनो- 


मयात्मप्रकाशकः पूववत्‌ ॥१॥ 


वेद एकरूप हो जाते हैं वह मनरूप 
उपाधिमें स्थित आत्मा है?? यह नित्य 
आत्माके साथ ऋगादिका एकत्व 
बतढानेवाळी श्रुति भी उनका 
नित्यत्व सिद्ध होनेपर ही सार्थक 
हो सकती है .। इस सम्बन्धमें 
“जिसमें सम्पूर्ण देव स्थित हैं उस 
अक्षर और पखह्महूप आकारामें 
ही ऋचाएँ तादात्म्यभावसे व्यवस्थित 
हँ? ऐसा मन्त्रवर्ण भी है । 


(आदेश आत्मा! इस बाक्यमें 
आदेश? शब्द ब्राह्मणणका वाचक 
है; क्योंकि वेदोंका ब्राह्मणमाग ही 
कत्तंव्यविशेषोंका आदेश ( उपदेश ) 
देता है । अधर्तरङ्गिरस ऋषिके 
साक्षात्कार किये हुए मन्त्र और 
ब्राह्मण ही पुच्छ- प्रतिष्ठा हैं; क्योंकि 
उनमें शान्ति और पुष्टिकी स्थितिके 
हेतुभूत कर्मोकी प्रधानता है । 
पूर्ववत्‌ इस विषयमें ही-मनोमय 
आत्माका प्रकाश करनेवाला ही 
यह छोक है ॥ १ ॥ 





इति ब्रह्मानन्द्चल्ल्यां तृतीयोऽनुवाकः ॥३॥ 
१ > 





»% अनुवाक 
चतुथ अनुवाक 
मनोमय कोग्रकी महिमा तथा विज्ञानमय कोशका वर्णन 
यतो वाचो निवर्तन्ते । अप्राप्य मनसा सह । 
आनन्द ब्रह्मणो विद्वान्‌ । न बिभेति कदाचनेति । तस्यैष 
एव शारीर आत्मा यः पूर्वस्य । तस्साद्ठा एतस्मा- 
न्मनोमयादन्योऽन्तर आत्मा विज्ञानमयस्तेनेष पूर्णः । 
स वा एष पुरुषविध एव । तस्य पुरुषविधतामन्वयं 
पुरुषविधः । तस्य श्रद्धेन शिरः । ऋतं दक्षिणः पक्षः । 
सत्यसुत्तरः पक्षः | योग आत्मा । महः पुच्छं प्रतिष्ठा । 
तदप्येष ःछोको भवति ॥ १ ॥ 

जहाँसे मनके सहित वाणी उसे न पाकर लोट आती है उस 
ब्रह्मानन्दको जाननेवाळा पुरुष कमी भयको प्राप्त नहीं होता । यह जो 
[ मनोमय शरीर ] है वही उस अपने पूर्ववर्ती [ प्राणमय कोश ] का 
शारीरिक आत्मा है | उस इस मनोमयसे दूसरा इसका अन्तर-आत्मा 
विज्ञानमय है | उसके द्वारा यह पूर्ण है। वह यह विज्ञानमय भी 
पुरुषाकार ही है | उस [ मनोमय ] की पुरुषाकारताके अनुसार ही यह 
भी पुरुषाकार है | उसका श्रद्धा ही शिर है । ऋत दक्षिण पक्ष है । 
सत्य उत्तर पक्ष है | योग आत्मा ( मध्यभाग ) है और महत्तत्त पुच्छ-प्रतिष्ठा 

है | उसके विषयमें ही यह छोक है [| १॥ 


यतो वाचो निवतेन्ते | अग्राप्य | जहाँसे मनके सहित बाणी उसे 
न पाकर लौट आती है-इत्यादि 
मनसा सहेत्यादि । तस्य पूर्वस्य द | तत री 


ग्राणम्रयस्येष एवात्मा शारीरः | कथित प्राणमयका यही शारीर 
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शरीरे प्राणमये भवः शारीर! । 
कः ? य एष मनोमयः । तसाद्वा 
एतसादित्यादि पूर्ववत्‌ । अ- 
्योऽन्तर आत्मा विज्ञानमयो 
सनोमयस्यास्यन्तरो विज्ञानमयः । 
मनोमयो वेदात्मोक्तः । वे- 
दार्थविषया बुद्धिनिश्रयात्मिका 
विज्ञानं तच्चाष्यवसायलक्षणम- 
न्तःकरणस्य धर्म; । तन्मयो 
निश्चयविज्ञानेः ग्रमाणखरूपैनि- 
बेतित आत्मा विज्ञानमयः । 
प्रमाणविज्ञानपूवेको हि यज्ञादि- 
स्तायते । यज्ञादिहेतुत्व॑च 
वक्ष्यति छोकेन ।. 
निश्यविज्ञानवतो हि कतेव्ये- 
र्थेषु पूर्व श्रद्धोत्यद्यते । सा 
सर्वकतेव्यानां प्राथम्याच्छिर इव 
शिरः । ऋतसत्ये यथाव्या- 
ख्याते एव । योगो युक्तिः 


अर्थात्‌ प्राणमय शारीरमें रहनेवाला 
आत्मा है | कौन ? यह जो मनोमय 
है । 'तस्माद्रा एतस्मात्‌? इत्यादि 
वाक्यका अर्थ पूर्ववत्‌ समझना 
चाहिये । उस इस मनोमयसे दूसरा 
इसका अन्तर आत्मा विज्ञानमय है 
अर्थात्‌ मनोमय कोशके भीतर 
विज्ञानमय कोश है | 


मनोमय कोश वेदरूप बतळाया 
गया था । वेदोंके अर्थके विषयमै 
जो निश्चयात्मिका बुद्धि है उसीका 
नाम विज्ञान है । ओर बह अन्तः- 
करणका अध्यवसायरूप धर्म है । 
तन्मय अर्थात्‌ प्रमाणखरूप निश्चय 
विज्ञानसे ( निश्चयात्मिका बुद्धिसे ) 
निष्पन्न होनेवाला आत्मा विज्ञानमय 
है, क्योंकि प्रमाणके विज्ञानपूर्वक 
ही यज्ञादिका विस्तार किया जाता 
है । विज्ञान यज्ञादिका हेतु है- 
यह बात श्रुति आगे चळकर मन्त्र- 
द्वारा बतळायेगी । 


निश्चयात्मिका बुद्विसम्पन्न पुरुष- 
को सबसे पहले कत्तव्य कर्ममे श्रद्धा 
ही उत्पन्न होती है। अतः सम्पूर्ण 
कमोमें प्रथम होनेके कारण वह 
शिरके समान उस विज्ञानमयका 
शिर है | ऋत और सत्यका अर्थ 
पहले ( शीक्षावल्ली, नवम अचुवाकमें ) 
की हुई व्याख्याके ही समान है । 





है 
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समाधानम्‌, आत्मेवात्मा । 
आत्मवतो हि युक्तस्य समाधान- 
वतोऽङ्गानीव श्रद्धादीनि यथाथ- 
प्रतिपत्तिक्षमाणि भवन्ति । 


तस्मात्समाधानं योग आत्मा 


विज्ञानमयस्य । मह; पुच्छ प्रतिष्ठा 


मह इति महत्त्वं प्रथमजम्‌ । 
(“महदक्षं प्रथमजं वेद” ( ब्‌० उ० 
५॥४॥ १) इति श्रुत्यन्तरात्‌ । 
पुच्छ॑ प्रतिष्ठा कारणत्वात्‌ । 
कारणं हि कायाणां प्रतिष्ठा । 
यथा वृक्षवीरुधां एथिवी । सवे- 
बुद्धिविज्ञानानां च महत्त्व 


कारणम्‌ । तेन तदविज्ञानमयस्या- 


त्मनः प्रतिष्ठा । तदप्येष 'होको 


भवति पूर्ववत्‌ । यथान्नमयादी- 


[ वल्ली २ 
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योग-युक्ति अर्थात्‌ समाधान ही 
आत्माके समान उसका आत्मा है| 
युक्त अर्थात्‌ समाधानसम्पन्न 
आत्मवान्‌ पुरुषके ही अज्गादिके 
समान श्रद्धा आदि साधन यथार्थ 
ज्ञानकी प्राप्तिमे समर्थ होते हैं। 
अतः समाधान यानी योग ही 
विज्ञानमय कोशका आत्मा है ओर 
महः उसकी पुच्छ---प्रतिष्ठा है | 


“प्रथम उत्पन्न इए महान्‌ यक्ष 
( पूजनीय ) को जानता है” इस 
एक अन्य श्रुतिके अनुसार 'मह:! 
यह महत्तत्तका नाम है । वद्दी 
[ विज्ञाममयका ] कारण होनेसे 
उसकी पुच्छ- प्रतिष्ठा है; क्योकि 
कारण ही कार्यत्रगकी प्रतिष्ठा 
( आश्रय ) हुआ करता है, जेसे कि 
वृक्ष और लता-युल्मादिकी प्रतिष्ठा 
यित्री है | महत्तत्त ही बुद्धिके सम्पूण 
विज्ञानोंका कारण है । इसलिये वह 
विज्ञानमय आत्माकी प्रतिष्ठा है । | 
पूर्ववत्‌ उसके विषयमें ही यह श्लोक 
है अर्थात्‌ जैसे पहले छोक ब्राह्मणोक्त 


अन्नमय आदिके प्रकाशक हैं उसी 


नां ब्राह्मणोक्तानां प्रकाशकाः | प्रकार यह बिज्ञानमयका भी प्रकाशक 


— Sb 


'छोका एवं विज्ञानमयस्यापि १॥। | छोक है ॥ १॥ 


इति त्रह्मानन्द्वलल्यां चतठुथांऽनुवाकः ॥ ४॥ 








पञ्चरसं अनुवाक 

विज्ञानकी महिमा तथा आनन्दमय कोका वर्णन 

विज्ञानं यज्ञं तनुते । कमीणि तबुते;पि च । 
विज्ञानं देवाः सर्व । बह्म अयेष्ठसुपासते । विज्ञानं ब्रह्म 
चेट्ठेद्‌ । तस्माच्चेन्न प्रमाद्यति । शरीरे पाप्मनो हित्वा । 
सवीन्कामान्समशनुत इति ।' तस्येष एव शारीर आत्मा 
यः पूर्वस्य । तस्माद्वा एतस्माद्ठिज्ञानमयाद्न्योऽन्तर 
आत्मानन्द्मयः। तेनेष पूर्णः । स वा एष पुरुषविध एव । 
तस्य पुरुषविधतामन्वयं पुरुषविधः । तस्य प्रियमेव शिरः । 
मोदो दक्षिणः पक्षः । प्रमोद उत्तरः पक्षः । आनन्द 
आत्मा । ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा । तदप्येष इलोको भवति ॥ १॥ 


बिज्ञान ( विज्ञानवान्‌ पुरुष ) यज्ञका विस्तार करता है और वही 
कर्मोका भी विस्तार करता है । सम्पूर्ण देव ज्येष्ठ विज्ञान-बह्मकी उपासना 
करते हैं । यदि साधक “विज्ञान ब्रह्म है! ऐसा जान जाय ओर फिर 
उससे प्रमाद न करे तो अपने शारीरके सारे पापाको त्यागकर वह समस्त 
कामनाओं (भोगों) को पूर्णतया प्राप्त कर लेता है । यह जो विज्ञानमय 
है वही उस अपने पूर्ववर्ती मनोमय शरीरका आत्मा है । उस इस 
बिज्ञानमयसे दूसरा इसका अन्तर्वतीं आत्मा आनन्दमय है। उस 
आनन्दमयके द्वारा यह पूर्ण है । वह यह आनन्दमय भी पुरुषाकार ही 


_ है । उस (विज्ञानमय ) की पुरुषाकारताके समान ही यह पुरुषाकार 


है । उसका प्रिय ही शिर है, मोद दक्षिण पक्ष है, प्रमोद उत्तर पक्ष 
हे, आनन्द आत्मा है और ब्रह्म पुच्छ-प्रतिष्ठा है । उसके बिषयमें. ही 
यह छोक है ॥ १॥ 





` विज्ञानमय आत्मा 
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विज्ञानं यज्ञं तनुते । विज्ञान 
बिज्ञानमयो- चान्दि यज्ञं तनोति 


पासनम्‌ श्रद्धादिपूवेकस्‌ | 
अतो विज्ञानस्य कतृत्वं तनुत 


इति कर्माणि च तनुते । यसा- 
इवज्ञानकतेकं सर्वं तस्माझुक्त 
ब्रह्मेति । 


किं च बिज्ञान ब्रह्म सर्वे देवा 
इन्द्रादयो ज्येष्ठं प्रथमजत्वात्सवे 
प्रवृत्तीनां वा तत्यूवेकत्वास्प्रथमजं 
विज्ञानं ब्रह्मोपासते ध्यायन्ति 
तसिन्विज्ञानमये ब्रह्मण्यमि- 
मानं कृत्वोपासत इत्यथः । 
तसात्ते महतो ब्रह्मण उपा- 


सनाउज्ञानैश्वर्यवन्तो भवन्ति । 
तच्च विज्ञानं त्रह्म चेद्यदि वेद 
विजानाति न केवलं वेदैब तसा- 


` डुझणस्नेन्न प्रमाद्यति बाह्येष्वेवा- 


नात्मस्वात्मभावितत्वात््ापं ` वि- 


[ वल्ली २ 


विज्ञान यज्ञका विस्तार करता 
है अर्थात्‌ विज्ञानवान्‌ पुरुष ही 
श्रद्वादिपूवेक यज्ञका अनुष्ठान करता 
है । अतः यज्ञानुष्ठानमें विज्ञानका 
कतृत्व है और तनुते-इसका भाव 
यह है कि वही कर्मोका भी 
विस्तार करता है। इस प्रकार 
क्योंकि सब कुछ विज्ञानका ही 
किया हुआ है इसलिये विज्ञानमय 
आत्मा ब्रह्म है? ऐसा कहना ठीक 
ही है । यही नहीं, इन्द्रादि सम्पूण 
देवगण बिज्ञानत्रकी, जो सबसे 
पहले उत्पन्न होनेवाळा होनेसे 
ज्येष्ठ है अथवा समस्तं वृत्तियाँ 
िज्ञानपूर्वक होनेके कारण जो 
प्रथमोत्पन्न है, उस विज्ञानरूप ब्रह्मको 
उपासना अर्थात्‌ ध्यान करते है । 
तात्पर्यं यह है कि वे उस विज्ञानमय 
ब्रह्मे अभिमान करके उसकी 
उपासना करते हैं | अतः वे उस 
महट्सकी उपासना करनेसे ज्ञान 
और ऐश्वर्यसम्पन्न होते हैं. । 

उस विज्ञानरूप ब्रह्मको यदि 
जान ले-केवल जान ही न ले बल्कि 
यदि उससे प्रमाद मी न करे; बाह्य 
अनात्म पंदारथोमें आत्मबुद्धि की 
हुई है, उसके कारण विज्ञानम 


ज्ञानमये न्रह्मण्यात्मभावनायाः ब्रह्ममें की हुई आत्ममावनासे प्रमाद 





अझु० ५ | 


प्रसदनं तब्निवृत्यथेजुच्यते तसा- 
चेन प्रमाद्यतीति, अन्नमयादिष्वा- 
त्सभावं हित्वा केवले विज्ञान- 
सये ब्रह्मण्यात्मत्वं भावयन्नासते 


चेदित्यर्थः । 
ततः किं स्यादित्युच्यते 
विज्ञानब्रह्मो- शरीरे पाप्मनो 


पउनफरु हित्वा । शरीराभि- 
साननिमित्ता हि सर्वे पाप्मानः 


तेषां च विज्ञानमये ्रह्मण्यात्माभि- 
मानान्निमित्तापाये हानप्रुपपद्चते, 
छत्रापाय इवच्छायापायः । 
तस्माच्छरीराभिमाननिमित्तान्‌ 
सवोन्पाप्मनः शरीरम्रभवाञ्शरीर 
एव हित्वा विज्ञानमयत्रह्मलरू- 
पापन्नस्तत्थान्सवोन्कामान्तिज्ञा- 
नमयेनेवात्मना समश्नुते सम्य- 
ग्युडक्त इत्यथः | 

तस्य पूवस्य सनोमयस्यात्मेष 
आनन्दमयस एव शरीरे मनोमये 
कार्यो त्मत्व- 

खापनम मेयः शारीरः। कः? 
य एष विज्ञानमयः । तस्माद्वा 


¢ 
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होना सम्भव है; उसकी निवृत्तिके 
लिये कहते हैं--'यदि उससे प्रमाद 
न करे? इत्यादि | तात्पर्य यह है 
कि यदि अन्नमय आदिमें आत्ममाव- 
को छोड़कर केवळ विज्ञानमय ब्रह्ममें 
ही आत्मत्वकी भावना करके स्थित 
रहे--. 
तो क्या होगा ? इसपर कहते 

हैं-शरीरके पार्पोको त्यागकर, 
सम्पूर्ण पाप शरीरामिमानके कारण 
ही होनेवाळे हैं; विज्ञानमय ब्रह्ममें 
आत्मत्वका अभिमान करनेसे निमित्त- 
का क्षय हो जानेपर उनका भी 
क्षय होना उचित ही है, जिस 
प्रकार कि छातेके हटा लिये जानेपर 
छायाकी भी निवृत्ति हो जाती है । 
अतः शरीराभिमानके कारण होने- 
वाळे शरीरजनित सम्पूर्ण पापोको 
शरीरहीमें त्यागकर विज्ञानमय ब्रह्म- 
खरूपको प्राप्त हुआ साधक उसमें : 
स्थित सारे भोगोंको विज्ञानमय 
खरूपसे ही सम्यक्प्रकारसे प्राप्त 
कर लेता है अर्थात्‌ उनका पूर्णतया 
उपभोग करता है । 

उस पूर्वकथित मनोमयका शारीर 
मनोमय शरौरमें रहनेवाल आत्मा 


भी यही है। कोन? यह जो 
विज्ञानमय दवै । 'तस्माद्वा एतस्मात्‌? 
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एतसादित्युक्ताथम्‌ । आनन्द- 
मय इति कार्यात्मप्रतीतिरधि- 
कारान्मयट्शब्दाच । अन्नादि- 
मया हि कार्यात्मानो भोतिका 
इहाधिकृता। । तदधिकारपतित- 


श्वायमानन्द्सयः, मयट्‌ चात्र वि- 
कारार्थ इष्टो यथान्नमय इत्यत्र । 


तस्सात्कार्यात्मानन्दमयः प्रत्ये- 
तच्यः । 
संक्रमणाच$ आनन्दमयमा- 


त्मानमुपसंक्रामतीति वक्ष्यति । 
कार्यात्मनां च संक्रमणमनात्मनां 


इष्टम्‌ । संक्रमणकमत्वेन चा- 


` नन्दमय आत्मा श्रूयते | यथान्न- 


मयमात्मानस्रपसंक्रामतीति । न 


चात्मन एवोपसंक्रमणम्‌ । अधि- 


कारविरोधादसंभवाच्च । न द्या- 


इत्यादि वाक्यका अर्थ पहले कहा - 


जा चुका है। 'आनन्दमय? इस 
शब्द्से कार्यात्माकी प्रतीति होती 
है; क्योंकि. यहाँ उसीका अधिकार _ 
(प्रसङ्ग ) है और आनन्दके साथ 
“मयट्‌? शब्दका प्रयोग किया गया 
है | यहाँ अन्नमय आदि भौतिक 
कार्यात्माओंकाः अधिकार है; उन्हींके 
अन्तर्गत यह आनन्दमय भी है । 
'मयट्‌? प्रत्यय भी यहाँ विकारके 
अर्थमें देखा गया है; जेसा कि 
(अन्नमयः इस रान्दमें हे । अतः 


. | आनन्दमय  कार्यात्मा है-ऐसा 


जानना चाहिये । 


संक्रमणके कारण भी यही बात 
सिद्ध होती है। 'वह आनन्दमय 
आत्माके प्रति संक्रमण करता है 
[ अर्णत्‌ आनन्दमय आत्माको ग्राप्त 
होता दै]? ऐसा आगे ( अष्टम 
अनुवाकमें ) कहेंगे । अन्नमयादि 
अनात्मा कार्यात्माओंका ही संक्रमण 
होता देखा गया है । और संक्रमणके 
कमेरूपसे आनन्दमय आमाका 
श्रवण होता है, जेसे कि 'यह 
अन्नमय आत्माके प्रति संक्रमण 
( गमन ) करता है? [ इस वाक्यमें 
देखा जाता है ] । स्वयं आत्माका 
ही संक्रमण होना सम्भव है नहीं; 
क्योंकि इससे उस प्रसङ्गमै विरोध 
आता है और ऐसा होना सम्भव 
भी नहीं है। आत्माका आत्माक 
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त्मनेवात्मन उपसंक्रमणं संभ- | ही प्राप्त होना कभी सम्भव नहीं 


चति । खास्मनि भेदाभावात्‌ । 


है; क्योंकि अपने आत्मामें भेदका 
सवथा अमाव है और ब्रह्म भी 


आत्मशूतं च ब्रह्म सङ्क्रमितु; । | संक्रमण करनेवालेका आत्मा ही है । 


शिरआदिकल्पनालुपपत्तेश्च । 
न हि यथोक्तरुक्षण आकाशादि- 
कारणे5कार्यपतिते शिरआद्यवयव- 
रूपकल्पनोपपद्यते । “अदृश्ये- 
ऽनात्म्येऽनिरुक्तेऽनिरूयने” (ते० 
उ०२।७।१ ) “अस्थूल- 
मनणु” (बू० उ० ३।८।८) 
“नेति नेत्यात्मा”(ब्व० उ०३।९। 


२६ ) इत्यादिविशेषापोहश्चुति- 
स्यश्च । 


मन्त्रोदाहरणाचुपपत्तेश्च । न 
हि प्रियशिरआद्यवयवविशिष्ट 
प्रत्यक्षतोञ्चुमूयमान आनन्दमय 
आत्मनि ब्रह्मणि नास्ति अल्ेत्या- 
शङ्काभावात्‌ ` “असन्नेव स 
भवति । असहमति वेद चेत्‌” 


(ते० उ०२। ६। १) इति 
तै० उ० १९--२०-— 


[ आत्मामं ] शिर आदिकी 
कल्पना असम्भव होनेके कारण भी 
[ आनन्दमय कार्यात्मा ही है | । 
आकाशादिके कारण ओर कार्यवर्गके 
अन्तर्गत न आनेवाले उपर्युक्त 
ळक्षणविरिष्ट आत्मामे शिर आदि 
अवयवरूप कल्पनाका होना संगत 
नहीं है । आत्मामें विशेष धर्मोका 
बाध करनेवाळी “अदृइय, अशरीर, 
अनिर्वचनीय और अनाश्रयमें”? “स्थूळ 
और सूक्ष्मसे रहित” “आत्मा यह 
नहीं है यह नहीं है?” इत्यादि श्रुतियोंसे 
भी यही बात सिद्ध होती दै । 


[ आनन्दमयको यदि आत्मा 
माना जाय तो ] आगे कहे हुए 
मन्त्रका उदाहरण देना भी नहीं 
बनता । शिर आदि अवयवोंसे युक्त 
आनन्दमय आत्मारूप ब्रह्मके प्रत्यक्ष 
अनुभव होनेपर तो ऐसी रांका ही 
नहीं हो सकती कि ब्रह्म नहीं है, 
जिससे कि [ उस शंकाकी निवृत्ति- 
के लिये ] “जो पुरुष, ब्रह्म नहीं 
है--ऐसा जानता है. वह असद्रूप 
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मन्त्रोदाहरणमुपपद्यते । ब्रह्म पुच्छं | ही है” इस मन्त्रका उल्लेख संगत 


प्रतिष्ठेत्यपि चानुपपन्नं पथन्त्र- 
ह्मणः प्रतिष्ठात्वेन ग्रहणम्‌ । 
तसात्कायवतित एवानन्दमयो 
न पर एवात्मा । 

आनन्द इति विद्याकमेणोः 


आनन्दमयकोश- फल तद्विकार आ- 
मतिपादनन नन्दमय; । स च 


बिज्ञानमयादान्तरः । यज्ञा- 
दिहेतोविज्ञानमयादस्यान्तरत्व- 
श्रुतेः । ज्ञानकमंणोहि फलं 
भोक्तर्थत्वादान्तरतमं स्यात्‌ । 
आन्तरतमश्रानन्दमय आत्मा 
पचेभ्यः । विद्याकमंणोः प्रिया- 
र्थत्वाच्च । प्रियादिग्रयुक्ते हि 
विद्याकमणी । तसात्म्रियादीनां 
फलरूपाणामात्मसंनिकर्षादि- 

ज्ञानमगस्याम्यन्तरत्वयुपपद्यते | 
प्रियादिवासनानिईतो ह्यानन्द- 


हो सके । तथा 'त्रह्म पुच्छ-प्रतिष्ठा 
है? इस वाक्यके अनुसार प्रतिष्ठा- 
रूपसे ब्रह्मको पृथक्‌ ग्रहण करना 
भी नहीं बन सकता | अत: यह 
आनन्दमय कार्यवर्गके अन्तर्गत ही 
है--परमात्मा नहीं है | 


(आनन्द? यह उपासना और 
कर्मका फल है, उसका विकार 
आनन्दमय कहलाता है | वह 
विज्ञानमय कोशसे आन्तर है; क्योंकि 
श्रुतिके द्वारा वह यज्ञादिके कारणभूत 
विज्ञानमयकी अपेक्षा आन्तर बतळाया 
गया है | उपासना ओर कर्मका फल 
मोक्ताके ही लिये है, इसलिये वह 
सबसे आन्तरतम होना चाहिये; सो 
पूर्वोक्त सब कोशोंकी अपेक्षा 
आनन्दमय आत्मा आन्तरतम है ही; 
क्योंकि बिद्या और कर्म भी 
[ प्रधानतया ] प्रिय आदिके ही लिये 
हैं । प्रिय आदिकी प्राप्तिके उद्देश्यसे 
ही उपासना और कर्मका अनुष्ठान 


किया जाता है; अत: उनके फलरूप : 


प्रिय आदिका आत्मासे सानिध्य 
होनेके कारण विज्ञानमयकी अपेक्षा 
इस ( आनन्दमय कोश) का 
आन्तरतमं होना उचित ही है । 
प्रिय आदिकी वासनासे निष्पन्न 


। मिताच्या 
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मयो विज्ञानसयाश्रितः खप्न 


रस्यते । 
तस्यानन्दमयस्यात्मन्‌ इष्ट- 
आनन्दमयस्य पुत्रादिद्शेनजं प्रियं 
पुरुपविधत्वम्‌ शिर इच शिरः 
प्राधान्यात्‌ । मोद इति प्रिय- 
लाभनिमित्तो इषः। स एव च 
प्रकृष्टो इषेः ग्रमोद्‌ः। आनन्द 
इति सुखसामान्यमात्मा प्रिया- 
दीनां सुखावयवानाम्‌ । तेष्वनु- 
स्यूतत्वात्‌ । 
आनन्द इति परं ब्रह्म । तद्धि 
शुभकमंणा . प्रत्युपस्थाप्यमाने 
पुत्रमित्रादिविषयविशेषोपाधाव- 
न्तःकरणवृत्तिविशेषे तमसा प्र- 
च्छाद्यमाने प्रसन्नेऽभिव्यज्यते । 
तद्विषयसुखमिति प्रसिद्धं लोके । 
तदूवृत्तिविशेषश्रत्युपस्थापकस्य क 
मंणोऽनवस्थितत्वात्सुखस्य क्षणि- 
कत्वम्‌ । तद्यदान्तःकरणं तपसा 
तमोघ्चेन विद्यया ब्रह्मचर्यण श्रद्धया 


हुआ यह आनन्दमय स्प्तावस्थामें 
विज्ञानमयके अधीन ही उपलब्ध 
होता है | 

उस आनन्दमय आत्माका पुत्रादि 
इष्ट पदार्थोके दर्शनसे होनेवाळा 
प्रिय ही प्रधानताके कारण शिरके 
समान शिर है । प्रिय पदार्थकी 
प्राप्ति होनेवाळा हर्ष 'मोद? 
कहलाता है; वही हर्ष प्रकृष्ट 
( अतिशय ) होनेपर 'प्रमोद' कहा 
जाता है | “आनन्द! सामान्य 
सुखका नाम है; वह सुखके 
अवयवभूत प्रिय आदिका आत्मा है; 
क्योंकि उसीमें वे सब अनुस्यूत हैं । 

“आनन्द? यह पखह्मका ही 
वाचक है । वही शुभकमंद्वारा 
प्रस्तुत किये हुए पुत्र-मित्रादि विशेष 
विषय ही जिसकी उपाधि हैं उस 
सुप्रेसन अन्तःकरणकी वृत्तिविशेष- . 
में, जब कि वह तमोगुणसे आच्छादित 
नहीं होता, अभिव्यक्त होता है । 
वह छोक्में विषय-सुख नामसे प्रसिद्ध 
है । उस दृत्तिविशेषको प्रस्तुत 
करनेवाले कर्मके अस्थिर होनेके 
कारण उस सुखकी - भी क्षणिकता 
है। अतः जिस समय अन्तःकरण 
तमोगुणको नष्ट करनेवाले तप, 
उपासना, ब्रह्मचर्य और श्रद्वाके द्वारा 
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च निर्मलत्वमापद्यते यावद्याव- 
त्तावत्तावद्विविक्ते प्रसन्नेऽन्तः- 


करण आनन्दविशेष उत्कृष्यते 
बिपुलीभवति । वक्ष्यति च- 
“सो वै सः । रसईह्येवायं 
लब्ध्वानन्दी भवति । एष द्येवान- 
न्दयाति” ( ते? उ०२।७। 
१ ) “एतस्येवानन्दस्यान्यानि 
भूतानि मात्रामुपजीवन्ति'” (ब्‌० 
उ०४। ३ । ३२) इति च 
श्रुत्यन्तरात्‌ । एवं च कामोप- 
शमोत्कर्षपिक्षया शतगुणोत्तरो- 
्तरोत्कषं आनन्दस्य वक्ष्यते । 
एवं चोत्कृष्यमाणस्यानन्द- 
मयस्यात्मनः परमार्थत्रह्मविज्ञाना- 
पेक्षया ब्रह्म परमेव । यत्मळुतं 
सत्यज्ञानानन्तलक्षणस्‌, यस्य 
च प्रतिपत्त्यथे पश्चान्नादिमयाः 
कोशा ` उपन्यस्ताः, यच्च तेभ्य 
आभ्यन्तरम्‌, येन च ते सवं 


आत्मव्रन्तः, तहुक्म पुच्छं प्रतिष्ठा । 


नितना-जितना निर्मलताको प्राप्त 
होता है उतने-उतने ही स्वच्छ और 
प्रसन्न इए उस अन्तःकरणमें विशेष 
आनन्दका उत्कषे .होता है अर्थात्‌ 
वह बहुत बढ़ जाता है। यही बात 
“वह रस ही है, इस रसको पाकर 
ही पुरुष आनन्दी हो जाता है। 
यह रस ही सबको आनन्दित करता 
है (7 इस प्रकार आगे कहेंगे, 
तथा “इस आनन्दके अंशमात्रके 
आश्रय ही सब प्राणी जीवित रहते 
हैँ? इस अन्य श्रुतिसे भी यही बात 
सिद्ध होती है | इसी प्रकार काम- -: 
शान्तिके उत्कर्षकी अपेक्षा आगे- 
आगेके आनन्दका सौ-सौ गुना 
उत्कर्ष आगे बतलाया जायगा | 


इस प्रकार परमार्थ ब्रह्मके विज्ञान- . 
की अपेक्षासे क्रमशः उत्कर्षको प्राप्त 
होनेवाळे आनन्दमय आत्माकी 
अपेक्षा ब्रह्म पर ही है। जो प्रकृत | 
ब्रह्म सत्य, ज्ञान और अनन्तरूप है, 
जिसकी प्राप्तिके लिये अन्नमय आदि 
पाँच कोशोंका उपन्यास क्रिया गया 
है, जो उन सबकी अपेक्षा अन्तर्वर्ती 
है, ओर जिसके द्वारा वे सब 
आत्मवान्‌ हैं घट्ट ब्रम ही उस 
आनन्दमयकी पुच्छ-प्रतिष्ठा है | 


| 
न 


ह 
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तदेव च सर्वे्याविद्यापरि- | अविद्याद्वार कल्पना किये हुए 


कल्पितस्य॒ देतस्थावसानभूत- 
मद्दैत ब्रह्म प्रतिष्ठा आनन्द- 
मयस्य । एकत्वावसानत्वात्‌ । 
अस्ति तदेकमविद्याकरिपितस्य 
द्वैतस्यावसानभूतमद्रैत ब्रह्म 
प्रतिष्ठा पुच्छम्‌ । तदेतस्मिन्नप्यर्थ 
एष शोको भवति ॥ १॥ 


सम्पूर्ण द्वैतका निषेधावधिभूत वह 
अद्वैत ब्रह्म ही उसकी प्रतिष्ठा है; 
क्योंकि आनन्दमयका पर्यवसान भी 
एकत्बमें ही होता है | अविद्या- 
परिकल्पित इतका अवसानभूत वह 
एक और अद्वितीय ब्रह्म उसकी 
प्रतिष्ठा यानी पुच्छ है। उस इसी 
अर्थमें यह छोक है ॥ १॥ 


= है 22200 2] र 


"पति ब्रह्मानन्द्चल्ल्यां पञ्चमोऽनुवाकः ॥ ५ ॥ 








| 
| 
॥ 


पष्ठ अनुवाक 


ब्रझको सत्‌ और असत्‌ जाननेवालोंका भेद, बह्मज्ञ और अत्रह्ज्ञकी 
बह्मग्रापिके विषयमें शंका तथा सम्पूर्ण प्रपञ्चरूपसे 
ब्रह्मके स्थित होनेका निरूपण 


असन्नेव स भवति । असढ़ह्मेति वेद चेत्‌ । अस्ति 
ब्रह्मेति चेट्ठेद । सन्तमेनं ततो विदुरिति । तस्यैष एव 
शारीर आत्मा यः पूर्वस्य । अथातोऽचुप्रक्नाः । उता- 
विठ्ठानमुं लोकं प्रेत्य कश्चन गच्छती ३ । आहो विद्ठा- 
नस लोकं प्रेत्य कश्चित्समश्नुता २ उ । सोऽकामयत । 
बहु स्यां प्रजायेयेति । स तपोऽतप्यत । स तपस्तप्त्वा 
इद्श्सर्वमएजत यदिदं किंच । तत्सट्टा तदेवानु- 
प्राविशत्‌ । तदनुप्रविश्य सञ्च त्यच्चाभवत्‌ । निरुक्तं ` 


` चानिरुक्तं च । निलयनं चानिलयनं च विज्ञानं चावि- 


ज्ञानं च । सत्यं चानृतं च सत्यमभवत्‌ । यदिदं किंच । 
तत्सत्यमित्याचक्षते । तदप्येष इलोको भवति ॥ १ ॥ 

यदि पुरुष “ब्रह्म असत्‌ है? ऐसा जानता है तो वह खयं भी असत्‌ 
ही हो जाता है । और यदि ऐसा जानता है कि -्रह्म है? तो [ ब्रह्मवेत्ता- 
जन] उसे सत्‌ समझते हैं | उस पूर्वकथित ( विज्ञानमय ) का यह 
जो [ आनन्दमय ] है रारीर-स्थित आत्मा है । अब ( आचार्यका ऐसा 
उपदेश सुननेके अनन्तर शिष्यके ) ये अनुप्रश्न हैं--क्या कोई भबिद्वान्‌ 
पुरुष भी इस शरीरको छोड़नेके अनन्तर परमात्माको प्राप्त हो सकता 
है ? अथवा कोई विद्वान्‌ भी इस शरीरको छोड़नेके अनन्तर परमात्माको 


> 
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प्रात होता है या नहीं! [ इन प्रश्नोंका उत्तर देनेके लिये आचार्य 
भूमिका बाँधते हैं - ] उस परमात्माने कामना की "मैं बहुत हो जाउँ 
अर्थात्‌ मैं उत्पन्न हो जाऊँ |? अतः उसने तप किया | उसने तप करके 


' ही यह जो कुछ है इस सबकी रचना की | इसे रचकर वह इसीमें 


अनुप्रविष्ट हो गया । इसमें अनुप्रवेश कर वह सत्यखरूप परमात्मा मूर्त- 
अमूत्ते, [ देशकालादि परिष्छिन्नरूपसे ] कहे जानेयोग्य और न कहे 
जानेयोग्य, आश्रय-अनाश्रय, चेतन-अचेतन एवं व्यावहारिक सत्य-असत्य- 
रूप हो गया । यह जो कुछ है उसे ब्रह्मवेत्ता लोग 'सत्य' इस नामसे 


पुकारते हैं | उसके विषयमे ही यह 
असन्नेवासत्सम एव यथा- 


क पन पुरुषार्थसंब- 
न्ध्येवे स॒ भवति 
अपुरुषाथसंबन्धी । कोऽसौ ? 
यो5सद्विद्यमानं ब्रह्मेति वेद 
विजानाति चेद्यदि । तदिपर्ययेण 
यत्सवेविकल्पास्पदं सर्वेप्रवृत्ति- 
बीजं सर्वविशेषग्त्यस्तमितमप्य- 
स्ति तहृझ्ेति वेद चेत्‌ । 
कुतः पुनराशङ्का तन्नास्तित्वे ! 
च्यवहारातीतत्वं त्रण इति 


ब्रुम; । व्यवहारविषये हि वाचा- 


शोक है | १॥ 


जिस प्रकार असत्‌ ( अविद्यमान ) 
पदार्थ पुरुषार्थसे सम्बन्ध रखनेवाला 
नहीं होता उसी प्रकार वह भी 
असतू--असतूके समान ही 
पुरुषार्थसे सम्बन्ध नहीं रखनेवाला 
हो जाता है--वह कौन £ जो 
ब्रह्म असत्‌- अविद्यमान है? ऐसा 
जानता है । “चेत” शब्दका अर्थ 
“यदि? है । इसके विपरीत "जो 
तत्त्व सम्पूर्ण बिकल्पोंका आश्रय, 
समस्त प्रवृत्तियोंका बीजरूप और 
सम्पूर्ण विशेषोंसे रहित भी है वही 
भ्र है? ऐसा यदि कोई जानता है 
[ तो उसे ब्रह्मवेत्ताछोग सद्रूप समझते 
हैं इस प्रकार इसका आगेके वाक्यसे 
सम्बन्ध है ] | 


किन्तु ब्रह्मके अस्तित्वाभावके 
विषयमे शंका क्यों की जाती है ! 
[ इसपर ] इमारा यह कथन है 
कि ब्रह्म व्यवद्दारसे परे है। [ इसी- 


| लिये ] व्यवद्दारके विषयभूत पदार्थों- 





जं 
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रम्भणमात्रेऽस्तित्वमाविता बुद्धि- 
स्तद्विपरीते व्यवहारातीते नास्ति- 
त्वमपि प्रतिपद्यते । यथा घटा- 
दिव्येवहारबिषयतयोपपन्नः सं- 


स्तद्विपरीतोऽसन्निति प्रसिद्धम्‌ । 


एवं तत्सामान्यादिहापि स्याह 


णो नास्तित्वप्रत्याशङ्का । तसा- 
दुच्यते-अस्ति ब्रह्मेति चेद्रेदेति । 


कि पुनः स्यात्तदस्तीति वि- |` 


जानतस्तदाह-सन्तं विद्यमान- 
त्रदाखरूपेण परमार्थसदात्मापन्न- 
मेनमेवंविदं विदुर्जद्यविदस्तत- 
स्तसादस्तित्ववेदनात्सोऽ्येषां 
त्रझवढिज्ञेयो भवतीत्यर्थः । 


अथवा यो नास्ति ब्रह्मेति 


मन्यते स सवस्येव सम्मार्गस्य 


वणाश्रमादिच्यवस्थालक्षणस्याश्र- 


[वल्ली २ 


में ही, जो कि केवल वाणीसे ही 
उच्चारण किये जानेवाळे है, अस्तित्व- 
की भावनासे भावित दुई बुद्धि 
उनसे विपरीत व्यवहारातीत पदार्था- 
में अस्तित्वका भी अनुभव नहीं 
करती; जैसे कि [ जल लाना आदि ] 
व्यवहारके विषयरूपसे उपपन्न हुआ. 
घट आदि पदार्थ 'सत” और उससे 
बिपरीत [ बन्ध्यापुत्रादि ] "असत्‌? 
होता है-इस प्रकार प्रसिद्ध है । 
उसी प्रकार उसकी समानताके 
कारण यहाँ भी ब्रह्मके अविद्यमानत्व- 
के विषयमें शंका हो सकती है । 
इसीळिये कहा है-ब्रह्म है-ऐसा 
यदि कोई जानता है? इत्यादि | 


किन्तु “वह (ब्रह्म ` है? ऐसा 
जाननेवाले- पुरुषको क्या फळ मिळता 
है ? इसपर कहते हैं--्रह्मवेत्तालोग 
इस प्रकार जाननेवाले इस पुरुषको _ 
सत्‌-विद्यमान अर्थात्‌ ब्रह्मरूपसे 
परमार्थ सत्खरूपको प्राप्त हुआ 
समझते हैं | तात्पर्य यह है कि इस 
कारणसे ब्रह्मके अस्तित्वको जाननेके . 
कारण वह दूसरांके लिये ब्रह्मके 

समान जाननेयोग्य हो जाता है । 


अथवा जो पुरुष “्रह्म नहीं 
है? ऐसा मानता है वह अश्रद्वाछ 
होनेके कारण, वर्णाश्रमादि व्यवस्था- 


रूप सारे ही झुममागका। 
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दधानतया नास्तित्वं प्रतिपद्यते- 
उन्रह्मप्रतिपत्त्यथेत्वाचय । अतो 
नास्तिकः सोऽसन्नसाघुरुच्यते 
लोके । तद्विपरीतः सन्योऽस्ति 
न्नह्मेति चेद्वेद स तद़ह्मप्रतिपत्ति- 
हेतुं सन्मागं वर्णाश्रमादिव्यव- 
स्थालक्षणं श्रदधानतया यथा- 


वतप्रतिपद्यते यस्मात्ततस्तस्मात्‌ 


सन्तं साधुमार्गखमेनं विदुः 
साधवः तस्मादस्तीत्येव ब्रह्म 
प्रतिपत्तव्यमिति वाक्यार्थः । 
तस्य पूर्वस्य विज्ञानमयस्यैष 
एव शरीरे विज्ञानमये भवः 
शारीर आत्मा । कोऽसो ? य एष 
आनन्दमय; । तं प्रति नास्त्या- 
शङ्का नास्तित्वे । अपोढसर्वे- 
विशेषत्वात्तु त्रह्मणो नासितत्वं 
्रत्याङ्का युक्ता । सर्वसामा- 
न्याच ब्रह्मणः । . यस्मादेवमत- 
स्तस्मात्‌, अथानन्तरं श्रोतुः 


शिष्यस्यानुप्रश्ना आचार्योक्तिमनु 


एते प्रश्ना अनुप्रश्ना! । 


असत्त्व प्रतिपादन. करता . है; 
क्योंकि वह भी ब्रह्मकी प्राप्तिके ही 
लिये है | अतः वह नास्तिक छोकमें 
असत्‌-असाधु कहा जाताः है। 
इसके विपरीत जो पुरुष '्रह्म है? 
ऐसा जानता है वह “सत्‌? है; 
क्योंकि वह उस ब्रह्मकी प्रापिके 
हेतुभूत वर्णाश्रमादिके व्यवस्थारूप 
सन्मार्गको श्रद्धापूर्वक ठीक-ठीक 
जानता है । इसीळिये साधुळोग उसे 
सत्‌ यानी शुभ मागमें स्थित जानते 
हैं | अतः 'त्रह्म है? ऐसा ही 
जानना चाहिये-यह इस वाक्यका 
अर्थ है । 

उस विज्ञानमयका यही शारीर-- 
विज्ञानमय शरीरमें रहनेवाला आत्मा 
है । वह कौन £ यह जो आनन्दमय 
है उसके नास्तित्वमें तो कुछ भी 
शंका नहीं है । किन्तु ब्रह्म सम्पूर्ण 
विशेषणोंसे रहित है इसलिये उसके 
अस्तित्वके अभावमें शंका होना 
उचित ही है | इसके सिवा ब्रह्मकी 
सबके साथ समानता होनेके कारण 
भी [ ऐसी रांका झो ही सकती है | । 
क्योंकि ऐसी बात हे इसलिये अब 
इसके अनन्तर श्रवण करनेवाले 
शिष्यके अनुप्रश्न हैं । आचार्यकी 
इस उक्तिके पश्चात्‌ किये जानेवाले 
ये प्रश्न-अनुप्रश्न है-- 
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सामान्यं हि ब्रह्माकाशादि- 
विददविदक्षेदेन कारणत्वादिदुषो- 
तहामासाबाबेपः ऽचिदुषृश्च । तस्माद- 
विदुषोऽपि ब्रह्मप्रापिराशङक्यते- 
उत अपि अविद्वानमुं लोक 
परमात्मानमितः प्रेत्य कश्चन, 
चनशब्दोऽप्यर्थे, अविद्वानपि 
गच्छति प्राम्रोति किं वा न गच्छ- 
तीति हितीम्रो$पि प्रश्नो द्रष्ट- 
व्योज्लुप्रश्ना इति बहुवचनात्‌ । 

विद्वांसं प्रत्यन्यो प्रश्नो । यद्य 
बिद्वान्सामान्यं कारणमपि ब्रह्म 
न गच्छाति ततो विदुषोऽपि 
त्रह्मागमनमाशङक्यते । अतस्तं 
प्रति प्रश्न आहो विद्वानिति । 
उकारं च वक्ष्यमाणमधस्तादप- 
कृष्य तकारं च पूर्व- 
' स्माहुतशब्दाद्च्यासज्याहो इत्ये- 
तस्मात्पूवंयुतशन्दं संयोज्य 
पृच्छति--उताह्दो विद्वानिति । 
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व्य... 
आकाशादिका कारण होनेसे 
ब्रह्म विद्वान्‌ और अबिद्वान्‌ दोनों- 
हीके लिये समान है | इससे 
अविद्वान्‌को भी ब्रह्मकी प्राप्ति होती 
है-ऐसी आशंका की जाती है- 
क्या कोई अविद्वान्‌ पुरुष भी इस 
शरीरको छोड़नेके अनन्तर इस छोक 
अर्थात्‌ परमात्माको प्राप्त हो जाता 
है !_'कश्चन? में “चन” शब्द “अपि 
(भी)! के अर्थमें है। “अथवा 
नहीं होता ? यह इसके साथ 
दूसरा प्रश्न भी समझना चाहिये; 
क्योंकि यहाँ “अनुप्रश्ना:ः ऐसा बहु- 
वचनका प्रयोग किया गया है | 


अन्य दो प्रश्न विद्वान्‌के विषयमें 
हे-त्रह्म सबका साधारण कारण है, 
तब भी यदि अविद्वान्‌ उसे प्राप्त 
नहीं होता तो विद्वानके भी ब्रह्मको 
ग्राप्त न न होनेकी आशंका होती है; 
अतः उसके उद्देश्यसे पूछा जाता 
है-'क्या विद्वान्‌ भी? आदि। 
[मूळ मन्त्रमें] आगे कहे जानेवाले 
(उ को आगेसे खींचकर और 
पूर्वोक्त 'उतः शब्दसे उसमें “त! 
जोड़कर 'आहो? इस शब्दके पहले 
“उत? शब्द जोड़कर “उताहो विद्वान! 
इत्यादि प्रकारसे पूछता दै-क्या 
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विद्वान्त्रहविद्पि कश्चिदितः प्रे- 
त्या लोकं समश्चुते ग्राप्नोति 
समश्नुते उ इत्येबंखिते, 
अयादेशे यलोपे च कृते- 
ऽक्कारस्य प्छुतिः समश्नुता ३ उ 
इति । विद्वान्समस्नुतेऽस्ुं 
रोकस्‌ । किं वा यथाविद्वानेवं 
विद्वानपि न समश्नुत इत्यपरः 
प्रश्न; | | 

द्वावेव वा प्रश्नी विद्दविद- 
द्विषयौ । बहुवचनं तु सामर्थ्य- 
आप्तप्रश्नान्तरापेक्षणा घटते । 
'असह्रह्लेति वेद चेत्‌ । अस्ति 
ब्रह्मति चेद्वेदः इति श्रवणादस्ति 
नास्तीति संशयस्ततोः्थग्राप्तः कि- 
मस्ति नास्तीति ग्रथमोष्लुप्रश्नः । 
ब्रह्मणो5पक्षपातित्वाद विद्वान्‌ 
गच्छति न गच्छतीति द्वितीयः । 


ब्रह्मणयः समत्वेऽप्यविदृष इव | 


कोई विद्वान्‌ अर्थात्‌ श्रह्मवेत्ता भी 
इस शरीरको छोड़कर इस लोकको 
प्रात कर लेता है? यहाँ मूलमें 
'समर्‍्नुते उ? ऐसा पद था | उसमें 
“अय्‌ आदेश करके [ ध्छोपः 
शाकल्यस्य' इस सूत्रके अनुसार ] 
'य्‌र का छोप करनेपर 'समर्‍्नुत उ? 
ऐसा प्रयोग सिद्ध होता है । फिर 
'तः के अकारको प्डुत करनेपर 
'समरनुता ३ उ? ऐसा पाठ हुआ 
है । विद्वान्‌ इस छोकको प्राप्त होता 
है ! अथवा अविद्वानके समान 
विद्वान्‌ भी उसे प्राप्त नहीं होता ! 
यह एक अन्य प्रश्न है । | 

अथवा विद्वान्‌ और अविद्वानसे 
सम्बन्धित ये केवल दो ही प्रश्न हैं। 
इनकी सामथ्यसे प्राप्त एक और 
प्रश्नकी अपेक्षासे ही बहुवचन हो 
गया है | भ्रस असत्‌ है-- यदि 
ऐसा जानता है? तथा ब्रह्म हैं- 
यदि ऐसा जानता है? ऐसी श्रुति 
होनेसे 'अह्म है या नहीं? ऐसा 
सन्देह होता है | अतः ज्रम है या 
नहीं? यह अर्थतः प्राप्त पद्दला अनु- 


` | प्रश्न है। और ब्रह्म पक्षपाती है नहीं, 


इसलिये “अविद्यान्‌ उसे प्राप्त होता 
है या नहीं ? यह दूसरा अनुप्रश्न 
है तथा ब्रह्म समान है, इसलिये 
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चिदुषोऽप्यगमनमाशङ्कयते किं 
विद्वान्समञ्नुते न समश्नुत इति 
तृतीयोऽचुग्रश्नः । 

एतेषां प्रतिवचनाथयुत्तरग्रन्थ 
ह्मणः सत्ख- आरभ्यते । तत्रा- 
ख्पत्वस्यापनय स्तित्वुमेव तावदु- 
च्यते । यच्चोक्तम्‌ 'सत्यं ज्ञान- 
मनन्तं ब्रह्मः इति, तच्च कथं 
सत्यत्वमित्येतदक्तव्यमितीदमु- 
च्यते सत्त्वोक्त्येव सत्यत्वमुच्यते । 
उक्त हि “सदेव सत्यम्‌” इति । 
तसात्सत्त्वोक्त्यैव सत्यत्वमुच्य- 
ते । कथमेवम्थतावगम्यतेऽस्य 
ग्रन्थस्य शब्दानुगमात्‌ । अने- 
नेव हर्थेनान्वितान्युत्तराणि 
वाक्यानि “तत्सत्यमित्याच- 
क्षते” ( ते० उ० २। ६। १) 
“यदेष आकाश आनन्दो न 
स्यात्‌” (तै० उ० २।७। १) 
इत्यादीनि | 


अविद्वान्‌के समान विद्वान्‌की भी 
ब्रह्मप्राप्तिके विषयमें “विद्वान उसे प्राप्त 
होता है या नहीं £ ऐसी शंका की 
जाती है | यह तीसरा अनुप्रश्न है । 


आरोका ग्रन्थ इन प्रश्नोंका उत्तर 
देनेके छिये ही आरम्भ किया जाता 
है । उसमें सबसे पहले ब्रह्मके 
अस्तित्वका ही वर्णन किया जाता 
है । ब्रह्म सत्य, ज्ञान ओर अनन्त है! 
ऐसा जो पहले कह चुके हैं सो 
वह ब्रह्मकी सत्यता किस प्रकार 
है--यह बतलाना चाहिये । इस- 
पर कहते हैँ--उसकी सत्ता 
बतलानेसे ही उसके सत्यत्वका भी 
प्रतिपादन हो जाता है । “सत्‌ ही 
सत्य है? ऐसा अन्यत्र कहा भी 
है । अतः उसकी सत्ता बतळानेसे 
ही उसका सत्यत्व भी बतला 
दिया जाता है | किन्तु इस प्रन्थ- 
का भी यही तात्पर्य है--यह कैसे 
जाना गया ? इसपर कहते हैं-- 
शब्दोकि अनुगमन ( अभिप्राय ) से; 
क्योंकि “वह सत्य है-ऐसा कहते 
हैं” “यदि यह आनन्दमय आकारा 
न होता” आदि आगेके वाक्य भी 
इसी अर्थसे युक्त हैं. | 
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तत्रासदेव ब्रह्मेत्याशङ्कचते । 
करात्‌ १ यदस्ति तद्विशेषतो 
शृह्यते यथा घटादि । यञ्नास्ति 
तन्नोपलभ्यते यथा शशविषाणा- 


दि। तथा नोपलभ्यते ब्रह्म । 


` तसाद्विशेषतोऽग्रहणान्नास्तीति । 


तन्नः आकाशादिकारणत्वा- 
ह्मणः । न नास्ति ब्रह्म । कसा- 
दाकाशादि हि सब कार्यं ब्रह्मणो 
जातं गृह्यते । यसाच्च जायते 
किंचित्तदस्तीति इष्टं लोके; यथा 
घटाङ्करादिकारणं मृद्वीजादि । 
तसादाकाशादिकारणत्वादस्ति 


रह्म । ॒ 
न चासतो जातं किंचिद्‌ 


गृह्यते लोके कार्यम्‌ | असतश्चेन्ना- 


इसमें यह आशंका की जाती है 
कि ब्रह्म असत्‌ ही है । ऐसा क्यों 


है ? क्योंकि जो वस्तु होती है वह 


विरेषरूपसे उपलब्ध हुआ करती 
है; जेसे कि घट आदि | और जो 
नहीं होती उसकी उपलब्धि भी नहीं 
होती; जेसे-शशश्रंगादि | इसी 
प्रकार ब्रह्मकी भी उपलब्धि नहीं 
होती । अतः विशेषरूपसे ग्रहण न 
किया जानेके कारण वह है ही नहीं । 


ऐसी बात नहीं है; क्योंकि ब्रह्म 
आकारादिका कारण है । ब्रह्म नहीं 
है-ऐसी बात नहीं है | क्यों नहीं 
है ? क्योंकि ब्रह्मसे उत्पन्न हुआ 
आकाशादि सम्पूर्ण कार्यवर्ग 
देखनेमें आता है। जिससे किसी 
वस्तुका जन्म होता है वह पदार्थ 
होता ही है-ऐसा लोकमें देखा गया 
है; जेसे कि घट और अङ्करादिके 
कारण मृत्तिका एवं बीज आदि । 
अतः आकाशादिका कारण होनेसे 
ब्रह्म है ही । 


लोकमें असतूसे सप्पन्न हुआ 
कोई भी पदार्थ नहीं देखा जाता । 
यदि नाम-रूपादि कार्यवग असतसे 


मरूपादि काय निरात्मकत्वा- | उत्पन हुआ होता तो वह निराधार 
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न्नोपळम्येत । उपलभ्यते तु; 
तसादस्ति ब्रह्म । असतश्चेत्कार्य 
गृद्यमाणमप्यसदन्वितमेव तत्‌ 
स्यात्‌ । न चेवस्‌; तसादस्ति 
ब्रह्म तत्र । “कथमसतः सज्जायेत’ 
(छा०उ०६।२।२) इति 
श्रुत्यन्तरमसतः सञ्जन्मासंभव- 
मन्वाचष्टे न्यायतः। तस्ात्सदेव 
रह्मेति युक्तम्‌ । 


तद्यदि ` मृद्वीजादिवत्कारण 


स्यादचेतनं तहिं ! 


न, कामयितृत्वात्‌ । न हि 


जहाणश्रित्सरूपत्व- कामयित्रचेतनमस्ति 
विवेचनम्‌ लोके । सर्वज्ञं हि 


्रह्मेत्ययोचाम । अतः कामयि- 
तुत्वोपपत्तिः । 
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होनेके कारण ग्रहण ही नहीं किया 
जा सकता था | किन्तु वह ग्रहण 
किया ही जाता है; इसलिये ब्रह्म है 
ही | यदि यह कार्यवग असतूसे . 
उत्पन्न हुआ होता तो ग्रहण किये 
जानेपर भी असदात्मक ही ग्रहण 
किया जाता । किंन्तु ऐसी बात है 
नहीं । इसलिये ब्रह्म है ही । इसी 
सम्बन्धमें ‹“असतूसे सत्‌ केसे उत्पन्न 
हो सकता है” ऐसी एक अन्य 
श्रुतिने युक्तिपूवेक असत्से सतका 
जन्म होना असम्भब बतळाया है । 
इसलिये ब्रह्म सत्‌ ही है-यही मत 
ठीक है । 


श्ङ्का-यदि ब्रह्म मृत्तिका और 
बीज आदिंके समान [ जगतका 
उपादान ] कारण है तो वह अचेतन 
होना चाहिये । 


समाधान-नहीं, क्योंकि वह 
कामना करनेवाला है । छोकमें कोई 
भी कामना करनेवाला अचेतन नहीं 
हुआ करता | ब्रह्म सर्वज्ञ दै-यर्द 
हम पहले कह चुके हैँ । अतः 
उसका कामना करना भी युक्त 


ह्वी है । 


[ 
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कामयितृत्वादसदादिवदना- 
सकामसिति चेत्‌ ? 

न, खातन्त्र्यात्‌ । यथान्यान्‌ 
परवशीकृत्य कामादिदोषाः 
्रचतंथन्ति न तथा ब्रह्मणः 
प्रवतकाः कामाः । कथं तहि 
सत्यज्ञानरुक्षणाः खात्मभूतत्वा- 
दिशुद्धा न तेत्रेह् प्रचत्यते । 
तेषां तु तत्प्रवतेकं ब्रह्म प्राणि- 
कमपेक्षया । तसात्स्वातन्त्र्य 
कामेषु ब्रह्मणः । अतो नानौँस- 
कामं ब्रह्म । 

_साधनान्तरानपेक्षत्वाञ्च । किं 
च यथान्येषामनात्मभूता धर्मा- 
दिनिमित्तापेक्षाः कामाः स्वात्म- 


च्यतिरिक्तकार्यकरणसाधनान्त- 


श्रङ्का-कामना करनेवाला ह्वोने से 
तो वह हमारी-तुम्हारी तरह अनास- 
काम (अपूर्ण कामनावाळा) सिद्ध होगा | 

समाधान-ऐसी बात नहीं है, 
क्योंकि वह स्वतन्त्र है । जिस प्रकार 
काम आदि दोष अन्य जीवोंको 
विवश करके प्रवृत्त करते हैं 
उस प्रकार वे ब्रह्मके प्रवर्तक नहीं 
हैं । तो वे केसे हैं ? वे सत्य-ज्ञान- 
स्वरूप एवं खात्मभूत होनेके 
कारण विशुद्ध हैँ | उनके द्वारा 
ब्रह्म प्रवृत्त नहीं किया जाता; बल्कि 
जीवोंके प्रारब्ध-कर्मोकी अपेक्षासे 
वह ब्रह्म ही उनका प्रवर्तक है । 
अतः कामनाओंके करनेमें ब्रह्मकी 
तन्त्रता है | इसलिये ब्रह्म अनाप्त- 
काम नहीं है । 

किन्हीं अन्य साधनोंकी अपेक्षा- : 
वाळा न होनेसे भी कामनाओंके 
विषयमें ब्रह्मकी खतन्त्रता है | जिस 


प्रकार धर्मादि कारणोंकी अपेक्षा 


रखनेवाली अन्य जीवोकी अनात्मभूत 
कामनाएँ अपने आत्मासे. अतिरिक्त 
देह और इन्द्रियरूप अन्य साधनों- 
की अपेक्षावाली होती हैं उस प्रकार 


रापेक्षाश्व न तथा ब्रह्मणो निमि- ' अरह्मको निमित्त आदिकी अपेक्षा 
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ताद्यपेक्षत्वस्‌ । किं तहि स्वात्म- | नहीं होती । तो त्रह्मकी कामनाएँ 
केसी होती हैं £ वे स्वात्मासे 





क 
Go 


नोऽनन्याः । 


तदेतदाह सोऽकामयत स 
ब्रह्मणो  आत्मायसादाकाश' 
वहुमवनसङ्क्ल्पः संभूतोऽकामयत 


कामितवान्‌ । कथस्‌ ! बहु स्यां 
बहु प्रभूत स्यां भवेयम्‌ । कथमे- 
कस्याथोन्तरानलुप्रवेशे बहुल 
स्यादित्युच्यते । प्रजायेयोत्पद्येय । 
न हि पुत्रोत्पस्येवाथोन्तरबिषयं 
बहुमवनम्‌, कथं तहिं ? | 
स्थानाभिव्यक्तनामरूपाभिव्य- 
क्त्या । यदात्मस्थे अनभि- 
व्यक्ते नामरूपे व्याक्रियेते तदा 
नामरूपे आत्मस्वरूपापरित्यागे- 
सैव ब्रह्मणाम्रविभक्तदेशका ले 
सर्वावस्थासु व्याक्रियेते तदा 
तन्नामरूपव्याकरणं ब्रह्मणो बहु- 
भवनम्‌ । नान्यथा निरवयवस्य 
्रह्मणो चहुत्वापत्तिरुपपद्यतेऽर्प- 
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कामना की £ सं 
रूपमें हो जाऊँ। अन्य पदार्थमे प्रवेश 
किये बिना ही एक वस्तुकी बहुलता 





| अमिन होती हैं । 


उसीके विषयमे श्रुति कहती है- 


उसने कामना की-उस आत्माने, 
जिससे कि आकाश उत्पन्न हुआ 
है, कामना की । किस प्रकार 


बहुत-अधिक 


कैसे हो सकती है £ इसपर कहते 
हैं-प्रजायेय” अर्थात्‌ उत्पन होऊँ। 
यह ब्रह्मका बहुत होना पुत्रकी 
उत्पत्तिके समान अन्य वस्तुविषयक 
नहीं है । तो फिर केसा है ? अपने- 
में अव्यक्तरूपसे स्थित नाम-रूपोंकी 
अमिव्यक्तिके द्वारा ही [ यह अनेक 
रूप होना है] । जिस समय 
आत्मामे स्थित अव्यक्त नाम और 
रूपोंको व्यक्त किया जाता है उस 
समय वे अपने स्वरूपका त्याग किये 


बिना ही समस्त अवस्थाओंमे 

अभिन्न देश और कालमें ही व्यक्त 
किये जाते हैं । यह नाम-रूपकी 
व्यक्त करना ही ब्रह्मका बहुत होना 
है । इसके सिवा और किसी प्रका, 
निखयव ब्रह्मका बहुत अथवा Fe 
होना सम्भव नहीं है, जिस "| 
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त्वं वा । यथाक्राशस्यारपत्वं बहु- | कि आकाशका अल्पत्व और बहुत्व 


त्वं च वस्त्वन्तरळुतमेव । अतस्त- 


दुद्वारेणेवात्मा बहु भवति । 


न ्यात्मनोऽन्यदनात्मभूतं 
ततप्रविभक्तदेशकालं द्क्ष्मं व्यव- 
हितं विग्रकृष्ट भूतं मवद्धविष्यद्वा 
वस्तु विद्यते । अतो नामरूपे 
सर्वावस्थे ब्रह्मणैवात्मवती, न 
ब्रह्म तदात्मकस्‌ । ते तत्प्रत्या- 
ख्याने न स्त एवेति तदात्मके 
उच्येते । ताभ्यां चोपाधिम्यां 


्ावृ्ञेयज्ञानशब्दार्था दिसवंसं- 


व्यवहारभाजह्म । 
स॒ आत्मेबंकामः संस्तपो- 
ऽतप्यत । तप इति क्ञानमुच्यते । 


` (यस ज्ञानमय तपः’? ( मु० उ० 


१ । १। ८) इति श्रुत्यन्तरात्‌। 


 आश्षकामत्वाच्चेतरस्यासंभव एव 


तपसः । तत्तपोऽतप्यत तप्तवान्‌ । 
तै० उ० २१--९२-- 


ME SP 


भी अन्य वस्तुके ही अधीन है 
[उसी प्रकार त्रह्मका भी है ]। अतः 
उन ( नाम-रूपों ) के द्वारा ही ब्रह्म 
बहुत हो जाता है । 


आत्मासे भिन्न अनात्मभूत, तथा 
उससे मिन्न देशा-कालमें रहनेवाळी 
कोई भी सूक्ष्म, यदित ( ओटवाळी ), 
दूरस्थ, अथवा भूत,या भविष्यकालीन. 
वस्तु नहीं है । अतः सम्पूर्ण 
अवस्थाओंसे सम्बन्धित नाम और 
रूप ब्रह्मसे ही आत्मवान्‌ हैं, किन्तु 
ब्रह्म तद्रूप नहीं है | ब्रह्मका निषेध 
करनेपर वे रह ही नहीं सकते, 
इसीसे वे तद्रूप कहे जाते हैं । उन 
उपाधियोंसे ही ब्रह्म ज्ञाता, ज्ञेय और 
ज्ञान-इन शब्दोंका तथा इनके अर्थ 
आदि सब प्रकारके व्यवहारका पात्र 
बनता है । 


उस आत्माने ऐसी कामनाबाल | 


होकर तप किया | “तप” शब्दसे 
यहाँ ज्ञान कहा जाता है, जैसा कि 
“जिसका ज्ञानरूप तप है?” इस अन्य 
श्रतिसे सिद्ध होता है । आप्तकाम 
होनेके कारण आत्माके छिये अन्य 
तप तो असम्भव ही है। “उसने 
तप किया? इसका तात्पर्य यह है 


Fa 
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सञ्यमानजगद्रचनादिविषयामा- 
लोचनामकरोदात्मेत्यथः । 
स॒ एवमालोच्य तपस्तप्त्वा 


ग्राणिकमादिनिमित्तानुरूपमिदं 
सवं जगद्देशतः कालतो नास्ता 
रूपेण च यथानुभवं सर्वे; 
प्राणिभिः सर्वावस्थैरतुभूयमानम- 
सजत सृष्टबान्‌। यदिदं किं च 
यत्किं चेदसविशिष्टम्‌ । तदिदं 
जगत्सृष्ा किंमकरोदित्युच्यते- 
तदेव सृष्टं जगदलुप्राविशदिति । 
तत्रैतचिन्त्यै कथमनुग्राविश- 
तस्य जगदनु- दिति | कि यः 


प्रबेशः स्नष्टा स तेनेवात्म- 


नानुप्राविशदुतान्येनेति, किं ता- 
वद्युक्तम ? क्त्वाग्रत्ययश्रवणाद्यः 


स्रष्टा स एवानुप्राविशदिति । 


कि आत्माने रचे जानेवाले जगतूकी 
रचना आदिके विषयमे आलोचना की | 

इस प्रकार आलोचना अर्थात्‌ तप 
करके उसने प्राणियांके कमांदि 
निमित्तोंके अनुरूप इस सम्पूर्ण 
जगतूको रचा, जो देश, काढ, 
नाम और खूपसे यथानुभत्र सारी 
अवस्थाओंमें स्थित सभी प्राणियाँद्दारा 


अनुभव किया जाता है। यह जो 


कुछ है अर्थात्‌ सामान्यरूपसे यह 
जो कुछ जगत्‌ है इसे रचकर उसने 
क्या किया, सो बतळाते हैं--वह उस 
रचे हुए जगतमें ही अनुप्रविष्ट 
हो गया । | 

अब यहाँ यह विचारना है कि 
उसने किस प्रकार अनुप्रवेश किया £ 
जो स्रष्टा था, क्या उसने स्वस्वरूपसे 
ही अनुप्रवेश किया अथवा किसी 
और खूपसे ? इनमें कौन-सा पक्ष 
समीचीन है ! श्रृतिमें [ 'सृ्टाः इस 
्रियामें ] 'क्त्वा? प्रत्यय होनेसे तो 
यही ठीक जान पड़ता है. कि जो खषा 
था उसीने पीछे प्रवेश भी किया | 


FARE USS 1 1 on A 

# (व्वा? प्रत्यय पूर्वकालिक क्रियामें हुआ करता दै । दिन्दीमे इसी 
अर्थमें “कर? या “के” प्रत्यय होता है; जैसे--'रामने इयामको बुलाकर [. या 
बुळाके |“ घमकाया ।? इसमें यह नियम होता है कि पूर्वकालिक क्रिया ओर 


मुख्य क्रियाका कर्ता एक ही होता है; 


जैसे कि उपर्युक्त वाक्यमे पूर्वकालिक 


क्रिया बुलाकर? तथा मुख्य क्रिया “घमकाया? इन दोनोंका कर्ता “राम” ही है। 
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नचु न युक्त मृहच्चेत्कारणं | 


ब्रह्म तदात्मकत्वात्कार्यस्य । का- 
रणमेव हि कार्यात्मना परिणत- 
मित्यतोऽप्रविष्ट इव कार्योत्पत्ते- 
रूध्वं पथक्कारणस्य पुनः प्रवेशो- 
ऽनुपपन्नः । न हि घटपरिणाम- 
व्यतिरेकेण सृदो घटे प्रवेशो- 
ऽस्ति । यथा घटे चूर्णात्मना 
मृदोऽनुग्रवेश एवमन्येनात्मना 
नामरूपकार्येऽलुप्रवेश आत्मन इति 
चेच्छृत्यन्तराच “अनेन जीवेना- 
त्मनासुप्रविश्य” ( छा० उ०६। 
३ । २ ) इति । 

नेवं युक्तमेकत्वाइह्मणः । सृ- 
दात्मनस्त्वनेकत्वात्सावयवत्वाञ्च 
युक्तो घटे सदथर्णात्मनाबु- 
प्रवेश! । मृदअणस्पाप्रबिष्टदेश- 
वत््वाच । न त्वात्मन एकत्वे 





पूर्व०-यदि ब्रह्म मृत्तिकाके 
समान जगतूका कारण है तो 
उसका कार्य तद्रप होनेके कारण 
उसमें उसका प्रवेश करना सम्भव 
नहीं है | क्योंकि कारण ही कार्यरूप- 
से परिणत हुआ करता है, अतः 
किसी अन्य पदार्थके समान पहले 
बिना प्रवेश किये कार्यकी उत्पत्तिके 
अनन्तर उसमें कारणका पुनः प्रवेश 
करना सर्वथा असम्भव है | घटरूप- 
में परिणत होनेके सिवा मृत्तिकाका 
घटमें और कोई प्रवेश नहीं हुआ 
करता । हाँ, जिस प्रकार घटमें चूर्ण 
( बाळू ) रूपसे मृत्तिकाका अनु- 
प्रवेश होता है उसी प्रकार किसी. 
अन्य रूपसे आत्माका नाम-रूप कार्यमे 
भी अनुप्रवेश हो सकता है; जेसा 
कि “इस जीवरूपसे अनुप्रवेश करके?! 
इस अन्य श्रुतिसे प्रमाणित होता है 
-यदि ऐसा मानें तो £ 


सिडान्ती-ऐसा मानना उचित 
नहीं है; क्योंकि ब्रह्म तो एक ही 
है । मृत्तिकारूप कारण तो अनेक 
ओर साबयव होनेके कारण उसका 
घटमें चूर्णरूपसे अनुप्रवेश करना भी 
सम्भव है; क्‍योंकि मृत्तिकाके चूर्णका 
उस देशमें प्रवेश नहीं है; किन्तु 
आत्मा तो एक है, अतः उसके 





इसी प्रकार 'अनुग्राविशत्‌? ओर ष्ठाः इन दोनों क्रियाओंका कर्ता भी ब्रह्म 


ही होना चाहिये । 
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सति निरवयवत्वादप्रविष्टदेशा- | निरवयव और उससे अप्रविष्ट देशका 


भावाच प्रवेश उपपद्यते । कथं 
तहि प्रवेश! स्यात्‌? युक्तश्च प्रवेशः 
श्रुतत्वात्तदेवानुप्राविशदिति । 


सावयवमेवास्तु तहिं । साव- 
यवत्वान्सुखे इस्तप्रवेशवन्नाम- 
रूपकार्ये जीवात्सनाबुप्रवेशो युक्त 
एवेति चेत्‌ ? 


नाझन्यदेशत्वात्‌ । न हि 
कार्यात्मना परिणतस्य नाम- 
रुपकार्यदेशव्यतिरेकेणात्मशून्यः 
पदेशोजसि यं प्रविशेज्ञीवात्मना । 


कारणमेव चेत्प्रविशेज्ञीवात्मत्वं |. 


जह्याद्यथा घटो मखवेशे घटत्वं 
जहाति । तदेवालुप्राविशदिति 
` च श्रुतेने कारणाबुप्रवेशो युक्तः । 


अभाव होनेके कारण उसका प्रवेश 
करना सम्भव नहीं है। तो फिर उसका 
प्रवेश केसे होना चाहिये ? तथा 
उसका प्रवेश होना उचित ही है; 
क्योंकि 'उसीमें अनुप्रविष्ट हो गया? 
ऐसी श्रुति है । 

पूर्व ०-तब तो ब्रह्म सावयव ही 
होना चाहिये । उस अवस्थामें, 
सावयव होनेके कारण सुखमें हाथका 
प्रवेश होनेके समान उसका नाम-रूप 
कार्यमें जीवरूपसे प्रवेश होना ठीक 
ही होगा-यदि ऐसा कहें तो ! 


सिद्धान्ती-नहीं; क्योंकि उससे 
शून्य कोई देशा नहीं है। कार्य- 
रूपमें परिणत इए ब्रह्मका नाम-रूप 
कार्यके देशसे अतिरिक्त और कोई 
अपनेसे शून्य देश नहीं है, जिसमें 
उसका जीवरूपसे प्रवेश करना 
सम्भव हो । और यदि यह मानो 
कि जीवात्माने कारणमें ही प्रवेश 
किया तब तो बह अपने जीवत्वको 
ही त्याग देगा, जिस प्रकार कि 
घडा मृत्तिकामें प्रवेश करनेपर 
अपना घटत्व त्याग देता है | तथा 
।उसीमें अनुप्रविष्ट हो गया? इस 
श्रुतिसि भी कारणमें अनुप्रवेश करना 
सम्मत नहीं है। ; 
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कार्यान्तरमेव स्यादिति चेत्‌ ? | 


तदेवानुप्राविशदिति जीवात्मरूप॑ 
कार्ये नामरूपपरिणतं कार्यान्तर- 


मेवापद्यत इति चेत? 
न; विरोधात्‌। न हि घटो 
घरान्तरमापद्यते । व्यतिरेक- 


श्रुतिविरोधाच्च । जीवस्य नाम- 


` रूपकार्येव्यतिरेकानुवादिन्यः 


श्रुतयो विरुध्येरर्‌ । तदापत्त 
मोक्षासंभवाच । नं हि यतो 
युच्यमानस्तदेवापद्यते | न हि 
शृङ्खलापत्तिबेद्धस्य तस्करादेः । 

बाह्यान्तभंदेन परिणतमिति 
चेत्तदेव कारणं ब्रह्म शरीराद्या- 
धारत्वेन तदन्तजीवात्मनाघेय- 


- त्वेन च परिणतमिति चेत्‌ ? | 
# अर्थात्‌ जीवको तो नाम-रूपात्मक कार्यसे मुक्त होना इष्ट है, 


वह उसीको क्यों प्राप्त दोगा ! 


वे०-किसी अन्य कार्यमें ही 
प्रवेश किया-यदि ऐसा मानें तो : 
अर्थात्‌ “तदेवानुप्राविशत”ः इस 
श्रुतिके अनुसार जीवात्मारूप कार्य 
नाम-रूपमें परिणत हुए किसी अन्य 
कार्यको ही प्राप्त हो जाता है-यदि 
ऐसी बात हो तो १ 
सिदान्ती-नहीं, क्योंकि इससे 
विरोध उपस्थित होता है । एक घडा . 
किसी दूसरे घडेमें लीन नहीं हो 
जाता । इसके सिवा [ ऐसा मानने- 
से ] व्यतिरेक श्रुतिसे विरोध भी 
होता है । [ यदि ऐसा मानेंगे तो ] 
जीव नाम-रूपात्मक कार्यसे व्यति- . 
रिक्त ( मित्र है-ऐसा अनुवाद 
करनेवाळी श्रृतियोंसे विरोध हो 
जायगा ओर ऐसा होनेपर उसका 
मोक्ष होना भी असम्भव होगा। 
क्योंकि जो जिससे छूटनेवाला होता है 
वह उसीको प्राप्त नहीं हुआ करता; 
जंजीरसे बँघे इए चोर आदिका 
जंजीररूप हो जाना सम्भव नहीं है । 
पूर्व ०-वही बाह्य और आन्तरके 
मेदसे परिणत हो गया, अर्थात्‌ 
वह कारणरूप ब्रह्म ही शरीरादि 
आधाररूपसे बाह्य और आधेय 
जीवरूपसे उसका अन्तर्वतीं हो 
गया-यदि ऐसा मानें तो-! 





| 
| 
| 
| 
६ 
{ 
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न; बहि!एस्य प्रवेशोपपत्तेः। न 
हि यो यस्यान्तःस्थः स एव 
तत्प्रविष्ट उच्यते । बहिःछस्यानु- 


प्रवेशः स्यात्प्रवेशशन्दाथस्यैवं 
दृष्टत्वात्‌ । यथा गृहं कृत्वा 
प्राविशदिति। 
जलसूर्थकादिअ्रतिविम्बवत्त्- 
वेशः स्यादिति चेन्न; अपरिच्छि- 
नञत्वादमूतेत्वाच्च । परिच्छिन्नस्य 
मूतस्यान्यस्यान्यत्र प्रसादख- 


मावके जलादो सयेकादिग्रतिवि- 


` म्बोदयः स्यात्‌ । न त्वात्मनः, 


अमूतत्वादाकाशादिकारणस्या- 


त्मनो व्यापकत्वात्‌ । तद्वप्रङृष्ट- 


देशाप्रतिविम्बाधारवस्त्वन्तराभा- 
वाच्च ्रतिविम्बबतप्रवेशो न 


युक्तः। | म 
एवं तर्हि नेवास्ति प्रवेशो न 


च गत्यन्तरशुपलमामहे 'तदे- 


सिड्धान्ती-नहीं, क्योंकि प्रवेश 
बाहर रहनेवाले पदार्थका ही हो 
सकता है । जो जिसके भीतर 
स्थित है वह उसमें प्रविष्ट हुआ 
नहीं कहा जाता । अनुप्रवेश 
तो बाहर रहनेवाळे पदार्थका ही 
हो सकता है; क्योंकि भप्रवेश!? 
शब्दका अर्थ ऐसा ही देखा गया 
है; जेसे कि “घर बनाकर उसमें 
प्रवेश किया? इस बाक्यमें । 

यदि कहो कि जळमें सूर्यके 
प्रतिविम्ब आदिके समान उसका 
प्रवेश हो सकता है, तो ऐसा 
कहना भी ठीक नहीं है; क्योंकि ब्रह्म 
अपरिच्छिन्न और अमूत है । परि- 
च्छिन्न और मूर्तरूप अन्य पदार्थोका 
ही खण्छ्खमाव जळ आदि अन्य 
पदार्थोमें सूर्यकादिरूप प्रतिविम्ब 
पड़ा करता है; किन्तु आत्माका 
प्रतिविम्ब नहीं पड़ सकता; क्योंकि 
वह अमूर्त है तथा आकाशादिका 
कारणरूप आत्मा व्यापक भी है । 
उससे दूर देशमें स्थित प्रतिविम्बकी 
आधारभूत अन्य वस्तुका अभाव ' 
होनेसे भी उसका प्रतिविम्बके समान 
प्रवेश होना सम्भव नहीं हैः । 


पूर्व०-तब तो आत्माका प्रवेश 
होता ही नहीं-इसके सिवा 
'तदेवानुप्राविशत्‌? इस श्रुतिकी और 
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बानुप्राविशत्‌ः! इति श्रुतेः । 
शुतिश्च नोऽतीन्द्रियविषये विज्ञा- 
नोत्पत्तौ निमित्तम्‌ । न चास्मा- 
दाक्याद्यलवतामपि विज्ञानमु- 
पद्यते । इन्त तह्येनर्थकत्वादपो- 
झमेतद्वाक्यस्‌ 'तत्सृष्टा तदेवानु- 
प्राविशत्‌? इति । 

न, अन्याथत्वात्‌ । किमथे- 
मस्थाने चर्चा प्रकृतो हयन्यो 
विवक्षितोऽस्य वाक्यस्यार्थोऽस्ति 
स स्मतंव्यः । “ब्रह्मविदामोति 
परम्‌” (ते० उ०२।१। १.) 
“धत्य ज्ञानमनन्तं ब्रह्म? ( ते० 
उ०२।१।१) “यो वेद 
निहितं गुहायाम्‌? ( तै० उ० 
२।१।१) इति तदज्ञानं 
च विवक्षितं प्रकृतं च तत्‌ । 
ब्रह्मखरूपानुगमाय चाकाशाद्य- 
नमयान्तं कार्य प्रदर्शित बह्मा- 


नुगम्चारव्धः । तत्रान्नमयादा- 


कोई गति दिखायी नहीं देती । 
हमारे ( मीमांसकोंके ) सिद्धान्ता- 
नुसार इन्द्रियातीत विषयोंका ज्ञान 
होनेमें श्रुति ही कारण है । किन्तु 
इस वाक्यसे बहुत यत्न करनेपर भी 
किसी प्रकारका ज्ञान उत्पन्न नहीं 
होता । अतः खेद है कि 'तत्सृष्ठा 
तदेवानुप्राविशत्‌? यह वाक्य अर्थशून्य 
होनेके कारण त्यागने ही योग्य है | 
सिद्धान्ती-ऐसी बात नहीं है; 
क्योंकि इस वाक्यका अर्थ अन्य ही 
है । इस प्रकार अप्रासङ्गिक चर्चा क्यों 
करते हो ? इस प्रसंगमें इस वाक्य- 
को ओर ही अर्थ कहना अभीष्ट है | 
उसीको स्मरण करना चाहिये। “ब्रह्म 
ेत्ता परमात्माको प्राप्त कर लेता है? | 
«ब्रह्म सत्य, ज्ञान और अनन्त है?! 
“जो उसे बुद्धिरूप गुद्दामें छिपा 
हुआ जानता है? इत्यादि वाक्योद्वारा 
जिसका निरूपण किया गया है 
उस ब्रह्मका ही विज्ञान यहाँ बतलाना 
अभीष्ट है और उसीका यहाँ प्रसङ्ग 
भी है । ब्रह्मके खरूपका ज्ञान प्राप्त 
करनेके लिये ही आकाशसे लेकर 
अन्नमयकोशपर्यन्त सम्पूर्ण कार्य- 
वर्ग दिखलाया गया है तथा ब्रह्मा- 
नुभवका प्रसङ्ग भी चल ही रहा 
हे । उसमें अन्नमय आत्मासे भिन्न 


त्मनोऽन्योऽन्तर आत्मा प्राण- दूसरा अन्तरात्मा प्राणमय है, 
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मयस्तदन्तमेनोमयो विज्ञानमय 
इति विज्ञानगुहायां प्रवेशितस्तत्र 
चानन्दमयो विशिष्ट आत्मा 
प्रदर्शितः । 

अतः परमानन्दमयलिङ्गाधि- 
गमद्ारेणानन्दविवृद्धयवसान 
आत्मा ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा सबे- 
विकल्पास्पदो निर्विकट्पो5स्या- 
सेच गुहायामधिगन्तच्य इति 
तत्प्रवेशः प्रक्करप्यते । न द्यन्य- 
त्रोपलम्यते ब्रह्म निर्विशेषत्वात्‌ । 
विशेषसंबन्धो द्युपलब्धिहेतु- 
ष्टः, यथा राद्दोथन्द्राकविशिष्ट- 
संबन्धः । एवमन्तःकरणगुदहात्म- 
संबन्धो ब्रह्मण उपलब्धिहेतुः- । 
संनिकर्षादवभासात्मकत्वा्चान्तः- 
करणस्य । 
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उसका अन्तर्वेती मनोमय और फिर 
विज्ञानमय है । इस प्रकार आत्माका 
विज्ञानगुह्ामें प्रवेश करा दिया गया 
है और वहाँ आनन्दमय ऐसे विशिष्ट 
आत्माको प्रदर्शित किया गया है | 
इसके आगे आनन्दमय-इस 
ढिङ्गके ज्ञानद्वारा आनन्दके उत्कर्ष- 
का अवसानभूत आत्मा जो सम्पूर्ण 
विकल्पका आश्रयभूत एवं निर्विकल्प 
ब्रह्म है तथा [ आनन्दमय कोशकी ] 
पुच्छ प्रतिष्ठा है, वह इस गुहामें ही 
अनुभव किये जाने योग्य है-- 
इसलिये उसके प्रवेशकी कल्पना 
की गयी है । निविशेष होनेके कारण 
ब्रह्म [ बुद्धिरूप गुहाके सिवा ] और 
कहीं उपलब्ध नहीं होता; क्योंकि 
विशेषका सम्बन्ध ही उपलब्धिमें हेतु 
देखा गया. है, जिस प्रकार कि राहु- 
की उपढब्धिमे चन्द्रमा अथवा सूर्य- 
रूप विशेषका सेम्बन्ध । इस प्रकार 
अन्तःकरणरूप गुहा और आत्मा- 
का सम्बन्ध ही ब्रह्मकी उपलब्धिका 
हेतु है; क्योंकि अन्तःकरण उसका 
समीपवती और प्रकाशखरूप# है | 


SISSY 30 यी 20 र क NRE 
% जिस प्रकार अन्धकार और प्रकाश दोनों ही जड हैं; तयापि प्रकाश 





अन्धकाररूप आवरणको दूर करनेमै समर्थ दै, इसी प्रकार यद्यपि अज्ञान और 
अन्तःकरण दोनों ही समानरूपसे जड हैं तो मी प्रत्यय ( विभिन्न प्रतीतियोंके ) 
रूपमै परिणत हुआ अन्तःकरण अज्ञानका नाश करनेमें समर्थ है और इस 
प्रकार वह आत्माका प्रकाशक, ( ज्ञान करानेवाळा ) है । इसी बातको आगेकै 


भाष्यसे स्पष्ट करते हैं । 
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यथा चालोकविशिषष्टा घटा- | 


चुपलब्धिरेचं घुद्विप्रत्ययालोक- 
विशिष्टात्मोपलब्धिः स्यात्तस्मा- 
दुपलब्धिहेती शुद्दायां निहित- 
मिति प्रकृतसेव । तद्बृत्तिस्या- 
नीये त्विह पुनस्तत्सृष्ठा तदेवा- 
नुप्राविशदित्युच्यते । 
तदेवेदमाकाशादिकारणं कायं 
सृष्ठा तद्नुम्रविष्टमिवान्तणुहायां 
दधो द्रष्ट श्रोत मन्त बिज्ञात्रित्येवं 


- विशेषवदुपलभ्यते । स एव तस्य 


ग्रवेशस्तस्मादस्ति तत्कारणं ब्रह्म 
अतोऽस्तित्वादर्तीत्येबोपरुषधच्यं 


तत्‌ । 
तत्कार्यमनुग्रविश्य, किम्‌ ! 


त सच मूर्त त्यच्चामूत- 
| सावोत्म्यम्‌ मभवत्‌ । मूर्तामूर्त 


ह्यव्याकृतनामरूपे आत्मस्थे 
अन्तर्गतेनात्ममा व्याक्रियेते 


व्याकृते मूर्तामूतेश््दवाच्ये । ते 


जिस प्रकार कि प्रकाशयुक्त 
घटादिकी उपलब्धि होती है उसी 
प्रकार बुद्धिके प्रत्ययरूप प्रकारासे 
युक्त आत्माका अनुभव होता है | 
अतः उपलन्धिकी हेतुभूत गुदामे 
वह निहित है-इसी बातका यह - 
प्रसङ्ग है । उसकी वृत्ति ( व्याख्या ) 
के रूपमें ही श्रुतिद्वारा 'उसे -रचकर 
वह पीछेसे उसीमें प्रवेश कर गया? 
ऐसा कहा गया है । 

इस प्रकार इस कार्यवर्गको 
रचकर इसमें अनुप्रविष्ट-सा हुआ 
आकाशादिका कारणरूप वह ब्रह्म 
ही बुद्धिरूप गुहामें द्रष्टा, श्रोता, 
मन्ता और विज्ञाता-ऐसा सविशेष- 
रूप-सा जान पड़ता है । यही 
उसका प्रवेश करना है । अतः 
वह ब्रह्म कारण है; इसलिये उसका 
अस्तित्व होनेके कारण उसे «है? 
इस प्रकार ही ग्रहण करना चाहिये | 

उसने कार्यमें अनुप्रवेश करके 
फिर क्या किया ? वह सत-मूर्त 
और असत्‌-अमूतं हो गया । जिन- 
के नाम ओर रूपकी' अभिव्यक्ति 
नहीं हुई है, वे मूर्त और अमूत्ते तो | 
आत्मामें ही रहते हैं। उन भूत? 
एवं 'अमूतेः शब्दवाच्य पदार्थॉको 
उनका अन्तर्वती आत्मा केवळ 
अभिव्यक्त कर देता है । उनके 
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आत्मना त्वप्रविभक्तदेशकाले 
इति कृत्वात्मा ते अभवदित्यु- 
च्यते । | 

किं च निरुक्तं चानिरुक्त च । 


निरुक्त नाम निष्कृष्य समाना- 
समानजातीयेभ्यो देशकाल- 
विशिष्टतयेदं तदित्युक्तमनिरुक्तं 
तद्विपरीतं निरुक्तानिरुक्त अपि 
ूर्तामूतेयोरेव विशेषणे । यथा 
सच्च त्यच्च ग्रत्यक्षपरोक्षे, तथा 
निलयनं चानिलयनं च । निरू- 
ग्रनं नीडमाश्रयो मूतस्येव धर्मः । 
अनिलयनं तद्विपरीतममू्तस्यैव 
घमः । 
त्यदनिरुक्तानिलयनान्यमूर्त- 
धर्मत्वेषपि व्याकृतविषयाण्येव । 
सर्गोत्तकालभावश्रवणात्‌ । त्य- 
दिति प्राणाद्यनिरुक्त तदेवानि- 


लयनं च । अतो विशेषणान्य- 


देश ओर काळ आत्मासे अभिन्न हैं 
-इसीलिये “आत्मा ही मूर्त और 
अमूत हुआ? ऐसा कहा जाता है | 

तथा वही निरुक्त और अनिरुक्त 
भी हुआ | निरुक्त उसे कहते हैं 
जिसे सजातीय और विजातीय | 
पदार्थोसे अळग करके देश-काल- 
विशिष्टरूपसे 'बह यह है? ऐसा 
कहा जाय । इससे विपरीत लक्षणो- 
बालेको “अनिरक्तः कहते हैं । 
निरुक्त ओर अनिरुक्त भी मूत और 
असूतेके ही विशेषण हैं । जिस 
प्रकार 'सत्‌? और 'त्यतः क्रमशः 
प्रत्यक्षः और 'परोक्षः को कहते हैं 
उसी प्रकार 'निल्यन? और 'अनि- 
लयन? भी समझने चाहिये । 
निलयन--नीड अर्थात्‌ आश्रय 
मूतेका ही धर्म है और उससे 
विपरीत अनिल्यन अमूर्तका ही 


. | धर्म है। 


त्यत्‌, अनिरुक्त और अनिलयन-- 
ये अमूर्तके धर्म होनेपर भी व्याकृत 
( व्यक्त ) से ही सम्बन्ध रखनेवाले 
हैं; क्योंकि इनकी सत्ता सष्टिके 
अनन्तर ही सुनी गयी है । त्यत- 
यह प्राणादि अनिरुक्तका नाम है; 
वही अनिल्यन भी है। अतः ये 
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अछु० ६ ] 
भूतेस्य व्याकृतविषयाण्येयैतानि । 


विज्ञानं चेतनमविज्ञानं 
तद्रहितमचेतनं पाषाणादि सत्यं 
च व्यवहारविषयमधिकारान्न 
परमा्थसत्यस्‌ । एकमेव हि 
परमार्थसत्यं ब्रह्म । इह पुन- 
व्येवहारविषयमापेक्षिकं सत्यम्‌ , 
सृगत्ष्णिकाद्यनृतापेक्षयोद्कादि 
सत्यघुच्यते। अंनृतं च तद्विप- 
रीतस्‌। किं पुनः ? एतरसवेमभवत्‌, 
सत्यं परमार्थसत्यम्‌ । किं 
पुनस्तत्‌ ? ब्रह्म, सत्यं ज्ञानमनन्तं 
ब्रह्मेति प्रकृतत्वात्‌ । 

यस्सात्सत्वदादिकं मूर्तामूते- 
धर्मजातं यत्किंचेदं सर्वमवि दिष्टं 
विकारजातमेकमेच सच्छब्दवाच्यं 
ब्रामतत्तद्व्यतिरेकेणाभावान्ना- 
मरूपविकारस्य, तस्मातबूतरह 
सत्यमित्याचक्षते त्रह्मविद्‌ः । 


अस्ति नास्तीत्यनुम्रश्नः प्रकृत- 
स्तस्य प्रतिवचनविषय एतदुक्त- 
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PF 
अमूर्तके विशेषण व्याकृतविषयक 
ही हैँ । | 

विज्ञान यानी चेतन, अविज्ञान- 
उससे रहित अचेतन पाषाणादि 
और सत्य-व्यवहारसम्बन्धी सत्य; 
क्योंकि यहाँ व्यवहारका ही प्रसंग 
है, परमार्थ सत्य नहीं; परमार्थ स॒त्य 
तो एकमात्र ब्रह्म ही है; यहाँ तो 
केवळ व्यवह्वारविषयक आपेक्षिक 
सत्यसे ही तात्पर्य है, जेसे कि 
मृगतृष्णा आदि असत्यकी अपेक्षासे 
जळ आदिको सत्य कहा जाता है 
तथा अनृत--उस ( व्यावहारिक 
सत्य ) से विपरीत । सो फिर 
क्या ? ये सब वह सत्य--परमार्थ 
सत्य ही हो गया | वह परमार्थ 
सत्य है क्या ! वद्द ब्रह्म है; क्योंकि 
'ब्रह्म सत्य, ज्ञान एवं अनन्त है? 
इस प्रकार उसीका प्रकरण है । 

क्योंकि सत-त्यत्‌ आदि जो कुछ 
मूर्त-अमूर्त धर्मजात है वह सामान्य- 
रूपसे सारा ही विकार एकमात्र 
“सत्‌? शब्दवाच्य ब्रह्म ही हुआ है- 
क्योंकि उससे भिन्न नाम-रूप विकार- 
का सर्वथा अभाव है-इसलिये ब्रह्म- 
वादीछोग उस ब्रह्मको 'सत्य' ऐसा 
कहकर पुकारते हैं। 

ब्रह्म है या नहीं? इस अनुप्रश्नका 
यहाँ प्रसंग था । उसके उत्तरमे यह 
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मात्माकामयत बहु स्यामिति । स 
यथाकामं चाकाशादिकारयं सत्त्य- 
दादिलक्षणं सृष्ठा तदजु प्रविश्य 
पञ्यञ्भृण्वन्मन्वानो विजानन्‌ 
बह्ृभवत्तस्मात्तदेवेदमाकाशादि- 
कारणं कार्यस्थं परमे व्योमन्‌ 
हृदयगुहायां निहितं तत्प्रत्ययाव- 
भासविशेषेणोपलभ्यमानमर्ति 
इत्येवं विजानीयादित्युक्तं भवति । 


तदेतासिन्नर्थे ्राह्मणोक्त एप | 


शोको मन्त्रो मवति । यथा 
पूर्वेषु अन्नमयाद्यात्मप्रकाशकाः 
पञ्चखप्येवं सर्वान्तरतमात्मार्ति- 
त्वप्रकाशकोषपि मन्त्रः कार्य- 
द्वारेण भवति ॥ १ ॥ 


कहा गया था-“आत्माने कामना की 
कि में बहुत हो जाउँ” | वह अपनी 
कामनाके अनुसार सत्‌ त्यत्‌ आदि 
लक्षणांवाले आकाशादि कार्यवर्गको 
रचकर उसमें अनुम्रविष्ट हो द्रष्टा, 
श्रोता, मन्ता और विज्ञातारूपसे 
बहुत हो गया | अतः आकाशादि- 
के कारण, कार्यवर्गमें स्थित, 
परमाकाशके भीतर बुद्धिरूप गुहामें 
छिपे इए ओर उसके कर्त्ता-मोक्तादि- 
रूप जो प्रत्ययावभास हैं उनके द्वारा 
विशेषरूपसे उपलब्ध होनेवाले उस 
ब्रह्मको ही “वह है? इस प्रकार जाने- 
ऐसा कहा गया । 

उस इस ब्राह्मणोक्त अर्थमें ही 
यह छोक यानी मन्त्र है । जिस 
प्रकार पूर्वोक्त पाँच पर्यायोमें अन्नमय 
आदि कोशोंके प्रकाशक 'छोक थे 
उसी प्रकार सबकी अपेक्षा आन्तरतम 
आत्माके अस्तित्वको उसके कार्यद्वारा 
प्रकाशित करनेवाळा भी यह मन्त्र 
हव ॥ १॥ 


प्र न 
इति त्रह्मानन्द्वदल्यां षछो5नुवाकः ॥ ६ ॥ 
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सतम अनुवाक 


भह्मकी सुङतता एवं आनन्दरूपताका तथा बह्मवेत्ताकी 
अभयग्रातिका वर्णन 


असट्ठा इदमग्र आसीत्‌ । ततो वे सदजायत । 
तदात्मानशस्तरयमकुरुत । तस्मात्तत्सुक्ृतसुच्यत इति । 
यद्वै तत्सुकृतं रसो वै सः । रस<ह्मेचायं लब्ध्वानन्दी 
भवति । को ह्येवान्यात्कः प्राण्याद्‌ यदेष आकाश 
आनन्दो न स्यात्‌। एष ह्येवानन्दयाति । यदा ह्येवैष एत- 
स्मिन्नृङ्येऽनात्मयेऽनिरुक्तऽनिलयनेऽभयं प्रतिष्ठां विन्दते । 
अथ सोऽभयं गतो भवति । यदा ह्येवैष एतस्मिन्नुद्र- 
मन्तरं कुरुते । अथ तस्य भयं भवति । तत्त्वेव भयं 
विदुषो मन्वानस्य । तदप्येष इलोको भवति ॥ १ ॥ 
` पहले यह [ जगत्‌] असत्‌ ( अव्याकृत ब्रह्मख्प) ही था। 
उसीसे सत्‌ ( नाम-रूपात्मक व्यक्त ) की उत्पत्ति हुई । उस असतने 
स्वयं अपनेको ही [ नाम-रूपात्मक जगद्रूपसे ] रचा । इसलिये वह 


सुकृत ( स्वयं रचा हुआ ) कहा जाता है । वह जो प्रसिद्ध सुकृत है 
सो निश्चय रस ही है | इस रसको पाकर पुरुष आनन्दी हो जाता है। 


यदि इृदयाकारामें स्थित यह आनन्द ( आनन्दस्वरूप आत्मा ) न होता 


तो कौन व्यक्ति अपान-क्रिया करता और कोन प्राणन-करिया, करता £ 
यही तो उन्हें आनन्दित करता है । जिस समय यह साधक इस अदृश्य 
अशरीर, अनिर्वाच्य और निराधार ब्रह्ममें अभय-स्थिति प्राप्त करता है उस 
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समय यह अभयको प्राप्त हो जाता है; ओर जब यह इसमें थोड़ा-सा 
भी मेद करता है तो इसे भय प्रात होता है । वह ब्रह्म ही भेददशां 
विद्ानके लिये भयरूप है | इसी अर्थमें यह श्‍लोक है ॥ १ ॥ 


असहा इदमग्र आसीत्‌ । 
असच्छन्द, असदिति व्याकृत- 
बाच्याव्याङता- नामरूपविशेषविप- 
ज्जगइततिः रीतरूपमव्याकृतं 
ब्रह्मोच्यते । न पुनरत्यन्तमेवा- 
सत्‌ । न ह्यसतः सञ्जन्मार्ति 
इदमिति नामरूपविशेषवद्व्याकृतं 
जगद्ग्रे पूर्वे प्राशुत्पत्ते्र्ेबास- 
च्छन्दवाच्यमासीत्‌ । ततोऽसतो 
वे सत््रविभक्तनामरूपविरेष- 
मजायतोत्पन्नम्‌ । 

किं ततः प्रविभक्तं कामिति 
पितुरिव पुत्रः, नेत्याह । तदस- 
च्छब्द्वाच्यं स्वयमेवात्मानमेवा- 
कुरुत कृतवत्‌ | यसादेवं तसा- 
झव सुकृतं स्वयंकर्जुच्यते । 
स्वयंकृतं ब्रह्मेति प्रसिद्धं ठोके 
सवेकारणत्वात्‌ । 


पहले यह [ जगत्‌ ] असत्‌ ही 
था | "असत्‌? इस शब्दसे, जिनके 
नाम-रूप व्यक्त हो गये हैं उन 
विशेष पदार्थोंसे विपरीत खभाववाला 
अव्याकृत ब्रह्म कहा जाता है। 
इससे [ वन्घ्यापुत्रादि ] अत्यन्त 
असत्‌ पदार्थ बतढाये जाने अभीष्ट 
नहीं हैं; क्योंकि असतूसे सतका 
जन्म नहीं हो सकता । "इदम? 
अर्थात्‌ नाम-रूप विशेषसे युक्त 
व्याकृत जगत्‌ अग्रे-पहले अर्थात्‌ 
उत्पत्तिसे पूर्वं “असत्‌? शब्दवाच्य 
त्रम ही था । उस असत्से ही 
सत्‌ यानी जिसके नाम-रूपका 
विभाग हो गया है उस विशेषकी 
उत्पत्ति हुई | 


तो क्या पितासे पुत्रके समान 
यह कार्यवर्ग उस [ ब्रह्म ] से विभिन 
है ? इसपर श्रुति कहती है-नहीं; 
उस “असत? शब्दवाच्य .अह्मने खयं 
अपनेको ही रचा । क्‍योंकि ऐसी 
बात है इसलिये वह ब्रह्म ही सुळत 
अर्थात्‌ खयंकर्ता कहा जाता हे, 
सबका कारण हवोनेसे ब्रह्म खयं कर्ता 
है--यह बात लोकमें प्रसिद्ध दै । 


च 
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अचु० ७] 
यसाड्ा खयमकरोत्सवे 
सर्वात्मता तस्माप्रुण्यरूपेणापि 


तदेव ब्रह्म कारणं सुकृतमुच्यते । 
सवेथापि तु फलसंबन्धादि- 
कारणं सुकृतशब्दवाच्य॑ प्रसिद्ध 
लोके । यदि पुण्यं यदि वान्यत्सा 
ग्रसिद्विनित्ये चेतनवत्कारणे 
सत्युपपद्यते । तसादस्ति तहुद्म 
सुकृतग्रसिद्धेः । इतश्चास्ति । 
कुतः ? रसत्वात्‌ । ङुतो रसत्व- 
प्रसिङ्ित्रेह्मण इत्यत आह-- 
यद्वै तत्सुकृतम । रसो चे 
जणो सः | रसो नाम 
रसस्वरूपत्वम, तृसिहेतुरानन्दकरो 
मधुराम्लादिः प्रसिद्धी लोके 
रसमेवायं लब्ध्वा प्राप्यानन्दी 
सुखी भवति । नासत आनन्द- 
हेतुत्वं इष्टं लोके । बाद्यानन्द- 
साधनरहिता अप्यनीहा निरेषणा 


अथवा, क्योंकि सर्वरूप होने- 
से ब्रह्मने स्त्रयं ही इस सम्पूर्ण 
जगत्‌की रचना की है, इसलिये 
पुण्यरूपसे भी उसका कारणरूप 
वह ब्रह्म 'छुकृतः कहा जाता है। 
छोकमें जो कार्य | पुण्य अथवा 
पाप ] किसी भी प्रकारसे फलके 
सम्बन्धादिका कारण होता है वही 
“सुकृत? शब्दके वाच्यरूपसे प्रसिद्ध 
होता है । वह प्रसिद्धि चाहे पुण्य- 
रूपा हो और चाहे पापरूपा किसी 
नित्य और सचेतन कारणके होनेपर 
ही हो सकती है । अतः उस 
सुकृतरूप प्रसिद्विकी सत्ता होनेसे 
यह सिद्ध होता है कि वह ब्रह्म है । 
ब्रह्म इसलिये भी है; किस लिये : रस- 
खरूप होनेके कारण । ब्रह्मकी 
रसखरूपताकी प्रसिद्धि किस कारण- 
से है-इसपर श्रुति कहती है-- 


जो भी वह प्रसिद्ध सुकृत है वह 
निश्चय रस ही है । खट्टा-मीठा 
आदि तृप्तिदायक और आनन्दप्रद 
पदार्थ छोकमें “रस? नामसे प्रसिद्ध 
है ही | इस रसको ही पाकर पुरुष 
आनन्दी अर्थात्‌ सुखी हो जाता है । 
छोकमें किसी असत्‌ पदार्थकी 
आनन्दहेतुता कमी नहीं देखी गयी । 
ब्रह्मनिष्ठ निरीह ओर निरपेक्ष विद्वान्‌ 
बाझसुखके साधनसे रहित होनेपर 
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ब्राह्मणा बाह्यरसलाभादिव सा- 
नन्दा इञ्यन्ते विद्वांसः; नूनं 
त्रह्मेव रसस्तेषाम्‌ । तसादस्ति 


` ` तत्तेषामानन्दकारणं रसवहुह्म । 


इतश्रास्ति; कुतः १ प्राणनादि- 
क्रियादशनात्‌ । अयमपि हि 
पिण्डो जीवत; प्राणेन प्राणित्य- 
पानेनापानिति । एवं वायवीया 
ऐन्द्रियकाश्च चेष्टाः संहतेः काये- 
करणेनिवेत्येमाना इञ्यन्ते । 
चचकार्थत्तित्वेन संहननं नान्त- 
रेण चेतनमसंहतं संभवति । 
अन्यत्रादशनात्‌ । 


तदाह-तद्यदि एष आकाशे 
परमे व्योम्नि गुहायाँ निहित 
आनन्दो न स्यान्न भवेत्को ह्येव 
लोकेऽन्यादपानचेष्टां कुर्यादि- 
त्यर्थः । कः प्राण्यात्प्राणनं वा 
ङुर्याचसादस्ति तड़हा । यदर्थाः 


भी बाह्य रसके ढामसे आनन्दित 
होनेके समान आनन्दयुक्त देखे जाते 
हैं । निश्चय उनका रस ब्रह्म ही है। 
अत; रसके समान उनके आनन्दका 
कारणरूप वह ब्रह्म है ही । 


इसलिये भी ब्रह्म है; किसळिये ! 
प्राणनादि क्रियाके देखे जानेसे | 
जीवित पुरुषका यह पिण्ड भी प्राणको 
सहायतासे प्राणन करता है और 
अपान वायुके द्वारा अपानक्रिया 
करता है । इसी प्रकार संघातको 
प्राप्त हुए इन शरीर ओर इन्द्रियोंके 
द्वारा निष्पन्न होती हुई ओर भी 
वायु और इन्द्र्यसम्बन्धिनी चेष्टएँ 
देखी जाती हैं । वह वायु आदि 
अचेतन पदार्थोका एक ही उद्देश्यकी 
सिद्विके लिये परस्पर संहत ( अनु- 
कूळ ) होना किसी असंहृत ( किसी- 
से भी मिले इए ) चेतनकें बिना 
नहीं हो सकता; क्योंकि और कहीं 
ऐसा देखा नहीं जाता । 


इसी बातको श्रुति कहती है- ' 
यदि आकाश-परमाकाश अर्थात्‌ 
बुद्धिरूप गुहामें छिपा हुआ यह 
आनन्द न होता तो छोकमें कौन 
अपान-क्रिया करता और 
प्राणन कर सकता; इसलिये वह 
ब्रह्म है ही, जिसके लिये कि शरीर 
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कायकरणप्राणनादिचेशस्तत्कृत 
एव चानन्दो लोकस्य । 

कुत; १ एप होव पर आत्मा 
आनन्दयात्यानन्दयति सुखयति 
लोक धर्माचुरूपस्‌ | स एवात्मा- 
नन्दरूपोऽविद्यया परिच्छिन्नो 
विभाव्यते ग्राणिमिरित्य्थः । 
भयाभयहेतुत्वादिदवदविदुषोरस्ति 
तह । सइस्त्वाश्रयणेन ह्यभयं 
भवति । नासद्वस्त्वाश्रयणेन 


भयनिवृत्तिरुपपद्यते । 


कथमभयहेतुत्वमित्युच्यते- | 


वेवम साधक एतसिन्त्र- 


ह्वाणि किंविशिष्टेऽडञ्ये इञ्यं नाम 
द्ृष्टव्यं विकारो दशेनार्थत्वादि- 
कारस्य । न इश्यमदश्यमविकार 
इत्यथः । एतसिन्नदञ्येऽविकारे- 
ऽविषयभूते अनास्म्येष्शरीरे । 


यस्मादइर्यं तसादनात्म्यं 
तै० 3० २३-२४ 


और इन्द्रियकी प्राणन आदि चेष्टाएँ 
हो रही हैं; और उसीका किया हुआ 
छोकका आनन्द भी है। | 

ऐसा क्यों है? क्योंकि यह 
परमात्मा ही लोकको उसके धर्मा- 
नुसार आनन्दित-सुखी करता है । 
तात्पय यह है कि वह आनन्दरूप 
आत्मा ही ' प्राणियोंद्वारा अविद्यासे 
परिच्छिन्न भावना किया जाता है। 
अविद्वानके भय और बरिद्वानके 
अभयका कारण होनेसे भी ब्रह्म है; 
क्योंकि किसी सत्य पदार्थके आश्रयसे _ 
ही अमय हुआ करता है, असद्वस्तुके 
आश्रयसे भयकी निवृत्ति होनी सम्भत् 
नहीं है । 


त्रझका अभयहेतुत्व किस प्रकार 
है, सो बतलाया जाता है क्योकि 
जिस समय भी यह साधक इस 
ब्रह्ममें [ प्रतिष्ठा-स्थिति अर्थात्‌ 
आत्मभाव प्राप्त कर लेता है। ] 
किन विशेषणोसे युक्त ब्रह्मे ? 
अद्श्यमे-दस्य देखे जानेवाले अर्थात्‌ 
विकारका नाम है; क्योंकि विकार 
देखे जानेके ही लिये है; जो दृश्य न 
हो उसे अद्दश्य अर्थात्‌ अविकार 
कहते है । इस अइइ्य-अविकारी 
अर्थात्‌ अविषयभूत, अनात्म्य-अ- 
शरीरमें । क्योंकि वह अदस्य है 


इसलिये अशरीर भी है और क्योकि . 
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यसादनात्म्यं तसादनिरुक्तम्‌ । 
विशेषो हि निरुच्यते विशेषश्च 
विकारः । अविकारं च ब्रह्म, 
सर्वविकारहेतुत्वात्तमादनिरुक्तम्‌ । 
यत एबं तस्ादनिलयनं 
निलयनं. नीड आश्रयो न 
निरयनमनिलयनमनाधारं तसि- 
नेतसिन्रइस्येऽनात्म्येऽनिरक्त- 
ऽनिर्यने सर्वका्यधमेविलक्षणे 
ब्रह्मणीति वाक्यार्थः | अभयमिति 
क्रियाविशेषणम्‌ । अभयामिति वा 
लिङ्गान्तरं परिणम्यते । प्रतिष्ठा 
ख्थितिमात्मभावं विन्दते लभते । 
अथ तदा स तसिन्नानात्वस्य 
भयहेतोरविद्याकृतस्याद्शनाद- 
भयं गतो भवति । 


खरुपग्नतिष्ठो सौ यदा|. 


मवति तदा नान्यत्पञ्यति ना- 


अशरीर है इसलिये अनिरुक्त है।. 
निरूपण विशेषका ही किया जाता 
है और विशेष विकार ही होता है; 
किन्तु ब्रह्म सम्पूण विकारका कारण 
होनेसे खयं अविकार ही है, इसलिये 
वह अनिरुक्त है | क्योंकि ऐसा है 
इसलिये बह अनिल्यन है; निळपन 
आश्रयको कहते हैं; जिसका निल्यन 
न हो वह अनिळयन यानी अनाश्रय 
है । उस इस अद्रय, अनात्म्य, 
अनिरुक्त और अनिळ्यन अर्थात्‌ 
सम्पूर्ण कार्यघमोंसे विलक्षण ब्रह्मे 
अभय प्रतिष्ठा-स्थिति यानी आत्म- 
भावको प्राप्त करता है | उस समय 
उसमें भयके हेतुभूत नानात्वको न 
देखनेके कारण अभयको .प्राप्त हो 
जाता है । मूलमें "अभयम्‌! यह 
क्रियाविशेषण है# अथवा इसे 
अभयाम? इस प्रकार अन्य (जी) 
ढिङ्गके रूपमें परिणत कर लेना 
चाहिये । 

जिस समय यह अपने खरूपमें 
स्थित हो जाता है उस समय यर्द 


# अर्यात्‌ अमयरूपसे प्रतिष्ठा-खिति यानी आत्मभाव प्राप्त कर लेता है । 


| 
| 





न फु 
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न्यच्छु्णोति नान्यद्विजानाति | | न तो और कुछ देखता है, न और 


अन्यस्य ह्यन्यतो भयं भवति 


नात्मन एवात्मनो भयं - युक्तम्‌ । 


तसादात्मेवात्मनोऽभयकारणम्‌ । 


सेतो हि निर्भया ब्राह्मणा 
इइ्यन्ते सत्सु भयहेतुषु तच्चा- 
युक्तमसति भयत्राणे ब्रह्मणि | 
तसात्तेपामभयदर्शनादस्ति तद्‌- 
भयकारणं ब्रह्मेति । 
कदासावभयं गतो भवति 
मेददर्शनमेव साधको यदा ना- 
भवहेतु: ्यत्पञ्यत्यात्मनि 
चान्तरं भेदं न ङुरुते तदामय॑ 
गतो भवतीत्यभिप्रायः । यदा 
पुनरविद्यावस्यायां हि यसा- 
देषोऽविद्यावानबिद्यया ग्रत्युप- 
स्थापितं वस्तु तेमिरिकद्वितीय- 
चन्द्रवत्पस्यत्यात्मनि चैतसिन्‌ 
ब्रह्मणि उदपि, अरमल्पमप्यन्तरं 


छिद्र भेददशनं ङुरुते। भेददशेन- 


कुछ सुनता है और न और कुछ 
जानता ही है | अन्यको ही अन्यसे 
भय हुआ करता है, आत्मासे आत्मा- 
को भय होना सम्भव नहीं है । 
अतः आत्मा ही आत्माके अभयका 
कारण है | ब्राह्मण ढोग ( ब्रह्मनिष्ठ 
पुरुष ) भयके कारणांके रहते इए 
भी सब ओरसे निर्भय दिखायी देते 
है । किन्तु भयसे रक्षा करनेवाले 
्रझके न होनेपर ऐसा होना 
असम्भव था | अतः उन्हें निर्भय 
देखनेसे यह सिद्ध होता है कि 
अमयका हेतुभूत ब्रह है ही । | 

यह साधक कब अभयको प्राप्त 
होता है £ [ ऐसा प्रश्न होनेपर 
कहते हैं-- ] जिस समय यह अन्य 


कुछ नहीं देखता और अपने आत्मामें | 


किसी प्रकारका अन्तर-मेद नहीं 
करता उस समय ही यह अभयको 
प्राप्त होता है-यह इसका तात्पर्य 
है | किन्तु जिस समय अविद्यावस्था- ` 
में यह अविद्याग्रस्त जीव तिमिररोगी- 
को दिखायी देनेवाले दूसरे चन्द्रमाके 
समान अविद्याद्वारा प्रस्तुत किये हुए 
पदार्थांको देखता है तथा इस आत्मा 
यानी ब्रह्ममें थोडा-सा भी अन्तर- 
छिद्र अर्थात्‌ भेददशेन करता है-- 
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मेव हि भयकारणमल्पमपि भेद 
पद्यतीत्यथ)। अथ तसाड्ेददश- 
नाद्वेतोरस्य भेददशिन आत्मनो 
भयं भवति । तसादात्मेवात्मनो 
भयकारणमविदुषः | 

. तदेतदाह । तडक त्वेव भयं 


भेददशिनो विदुष इेश्वरोडन्यो 
मत्तोऽहमन्यः संसारी इत्येवं 
विदुषो भेद्इष्टमीश्वराख्यं तदेव 
त्रारपमप्यन्तरं ङुवंतो भयं 
भवत्येकत्वेनामन्वानस्य । तसा- 


द्वि्ठानप्यविद्वानेवासो योऽयमे- 


कममिन्नमात्मतत्वं न पस्यति । 


 उच्छेदहेतुदशनाद्चुच्छेद्या- 


भिमतस्स भयं भवति । अनु- 
ठ्य न 
देताबुच्छैने न तदृशनकाये भयं 


[ बडी २ 
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मेददंशन ही भयका कारण है, अतः 
तात्पर्य यह है कि यदि यह थोड़ा-सा 
भी मेद देखता है-तो उस आत्माके 
मेददर्शनरूप कारणसे उसे भय होता 
है | अतः अज्ञानीके लिये आत्मा ही 
आत्माके भयका कारण है । 

यहाँ श्रुति इसी बातको कहती | 
है-मेद्दशाँ विद्वान्‌केः लिये वह ब्रह्म 
ही मयरूप है.। मुझसे भिन्न ईश्वर 
और है. तथा में संसारी जीव और 
हैं इस प्रकार उसमें थोड़ा-सा भी 
अन्तर करनेवाले उसे एकरूपसे 
न माननेवाळे विद्वान्‌ ( मेदज्ञानी ) 
के-लिये वह मेदरूपसे देखा गया 
ईश्वरसंक ब्रह्म ही भयरूप हो 
जाता है। अतः जो पुरुष एक 
अभिन्न आत्मतत्रको नहीं देखता 
वह विद्वान्‌ होनेपर भीं अविद्वान्‌ 
ही है । 

अपनेको उच्छेय ( नाशवान्‌ ) 
माननेवालेको ही उच्छेदका कारण 
देखनेसे भय हुआ करता है | 
उच्छेदका कारण तो अनुच्छेद 


(अविनाशी ) ही होता है । अतः 


यदि कोई उच्छेदका कारण न होता 
तो उच्छेय पदाथोमें उसके देखनेसे 
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युक्तस्‌ । सवं च जगङ्कयवद्‌ | होनेवाछा भय सम्भव नहीं था | 
किन्तु सारा ही संसार भययुक्त 
देखा जाता है | अतः जगतको 
नाद्म्यते नूनं तदस्ति भयकारण- भय होता देखनेसे जाना जाता है 
कि उसके मयका कारण उच्छेदका 
मुच्छेदहदेतुरनुच्छेद्यात्मक॑ यतो er ह अनुच्छेबरूप 
पकी मि ब्रह्म है, . जिस जगत्‌ भय 
जगंद्विमेतीति | तदेतसि्प्य्थ | नता ह| एसी अते या कोक 
एष श्लोको मवति ॥ १॥ 'मीहै॥१॥ ` 
इति ब्रह्मानन्द्वल्ल्यां सप्तमो५नुवाकः ॥ ७॥ 


| EE 


इश्यते । तसाज़गतो भयदर्श- 


७०.२... 


nr 3 हि लक 








अष्टम अनुवाक 


ब्रह्मानन्दके निरातिशियत्वकी मीमांसा 


भीषास्माद्वातः पवते । भीषोदेति सूर्यः । भीषास्मा- 
दभिश्चेन्द्रश्न । मृत्युघीवति पञ्चम इति । सैषानन्दस्य 
मीमाश्सा भवति । युवा स्यात्साधुयुवाध्यायक आशिष्ठो 
दिष्टो बलिएस्तस्येयं प्रथिवी सवी वित्तस्य पूणो स्यात्‌ । 
स एको मानुष आनन्दः । ते ये शतं मानुषा आनन्दाः ॥ १॥ 

स एको मनुष्यगन्धबीणामानन्दः । श्रोत्रियस्य 
चाकामहतस्य । ते ये शतं मनुष्यगन्धवोणामानन्दाः । 
स एको देवगन्धबीणामानन्दः । श्रोत्रियस्य चाकामह- 
तस्य । ते ये शतं देवगन्धर्वाणामानन्दाः | स एकः पितृणां 
चिरलोकलोकानामानन्दः । श्रोत्रियस्य चाकामहतस्य । 
ते ये शतं पितृणां चिरलोकलोकानामानन्दाः । स एक 
आजानजानां देवानामानन्दः ॥ २॥ 

श्रोत्रियस्य चाकामहतस्य । ते ये ‘शतमाजानजानां 
देवानामानन्दाः । स एकः कमंदेवानां देवानामानन्दः | 
थे कर्मणा देवानपियन्ति । श्रोत्रियस्य चाकामहतस्य । 
ते ये दात कर्मदेवानां देवानामानन्दाः । स एको देवा" 


| 


| 
| 
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नामानन्दः । श्रोत्रियस्य चाकामहतस्य । ते ये शतं 
देवानामानन्दाः । स एक इन्द्रस्यानन्दः ॥ ३ ॥ 


श्रोत्रियस्य चाकामहतस्य । ते ये शतमिन्द्रस्या- 
नन्दाः । स एको बृहस्पतेरानन्दः । श्रोत्रियस्य चाका- 
महतस्य । ते ये शत बृहरपतेरानन्दाः । स एकः प्रजा- 
पतेरानन्द्‌ः । श्रोत्रियस्य चाकामहतस्य । ते ये शतं 
प्रजापतेरानन्दाः । स एको ब्रह्मण आनन्दः । श्रोत्रियस्य 
चाकामहतस्य ॥ ४ ॥ 


इसके भयसे वायु चढता है, इसीके भयसे सूर्य उदय होता है 
तथा इसीके भयसे अग्नि, इन्द्र और पाँचवाँ मृत्यु दौड्ता है । अब यह 
[ इस ब्रह्मके ] आनन्दकी मीमांसा है--साधु स्वभाववाळा नवयुवक, 
वेद पढ़ा हुआ, अत्यन्त आशावान्‌ [ कभी निराश न होनेवाळा ] तथा 
अत्यन्त दृढ और बलिष्ठ हो एवं उसीकी यह धन-धान्यसे पूर्ण सम्पूर्ण 
प्रथिवी भी हो। [ उसका जो आनन्द है ] वह एक मानुष आनन्द है; 
ऐसे जो सौ मानुष आनन्द है ॥ १ ॥ वही मनुष्य-गन्धवोका एक 
आनन्द है तथा वह अकामहत (जो कामनासे पीड़ित नहीं है उस ) 
श्रोत्रियको भी प्राप्त है । मनुष्य-गन्धवोके जो सौ आनन्द हैं वही 
देवगन्धर्वका एक आनन्द है ओर वह अकामहत श्रत्रियको मी प्राप्तः है । 
देवगन्धर्वोके जो सौ आनन्द हैं बद्दी नित्यळोकमें रहनेवाळे पितृगणका 
एक आनन्द है और वह अकामहत श्रोत्रियको भी प्राप्त है । चिरछोक- 
निवासी पितृगणके जो सौ आनन्द हैं वही आजानज देवताओंका एक 
आनन्द है || २ ॥ ओर वह अकामहत श्रोत्रियांको भी प्राप्त है । आजानज 
देवताओंके जो सौ आनन्द हैं वही कमेदेव देवताओंका, जो कि 


' [ अभिहोत्रादि ] कर्म करके देवत्वको प्राप्त होते हैं, एक आनन्द है. और 
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वह अकामहत श्रोत्रियको भी प्राप्त है । कर्मदेव देवताओंके जो सौ आनन्द 
हैं बही देवताओंका एक आनन्द है और वह अकामहत श्रोत्रियको भी प्राप 
है । देवताओंके जो सौ आनन्द हैं वही इन्द्रका एक आनन्द है ॥ ३॥ 
तथा वह अकामहत श्रोत्रियको भी प्राप्त है। इन्द्रके जो सौ आनन्द हैं 
वही ब्रहस्पतिका एक आनन्द है ओर वह अकामहत श्रोत्रियको भी 
प्राप्त है । ब्रहस्पतिके जो सौ आनन्द हैं वही प्रजापतिका एक आनन्द 
है और वह अकामहत श्रोत्रियको भी प्राप्त है। प्रजापतिके जो सौ 


आनन्द हैं वही ब्रह्माका एक आनन्द है और वह अकामहृत श्रोत्रियको 


भी प्रात हे ॥ ४ ॥ 
भीषा भयेनासाद्वात; पवते । 


भीषोदेति ख्यः 
भीषासाद भिश्रेन्द्रथ 
'मृत्युधीवति पञ्चम इति । वाता- 


अझाचुरासनम 


द्यो हि महार्हाः खयमीश्वराः 
सन्तः पवनादिकार्येष्वायासबहु- 


लेषु नियताः प्रवतेन्ते । तद्युक्त 
ग्रशास्तरि सति; यस्ान्नियमेन 
तेषां प्रवर्तनस्‌ । तसादस्ति भय- 
कारणं तेषां प्रशास्तृ ब्रह्म । 
यतस्ते स॒त्या इव राज्ञोऽसा- 
हणो भयेन ग्रवतंन्ते । तच्च 


 भयकारणमानन्दं ब्रह्म । 


इसकी भीति अर्थात्‌ भयसे वायु 
चलता है, इसीकी भीतिसे सूर्य 
उदित होता है और इसके भयसे 
ही अग्नि, इन्द्र तथा पाँचवाँ, मृत्यु 
दौड्ता है | वायु आदि देवगण 
प्रमपूजनीय और स्वयं समथ होने- 
पर भी अत्यन्त श्रमसाध्य चलने. 
आदिके कार्यमें नियमानुसार प्रदत्त 
हो रहे हैं | यह बात उनका कोई 
शासक होनेपर ही सम्भब है । । 
क्योंकि उनकी नियमसे प्रबृत्ति होती 
हे इसलिये उनके भयका कारण और 
उनपर शासन करनेवाला ब्रह्म है | 
जिस प्रकार राजाके भयसे सेवक 
लोग अपने-अपने कामोंमें ळो रहते 
हैं उसी प्रकार वे इस ब्रह्मके भयसे 
प्रवृत्त होते हैं, वह उनके भयका 
कारण ब्रह्म आनन्दस्वख्प है । 


१. पूर्वोक्त वायु आदिके क्रमसे गणना किये जानेपर पाँचवाँ होनेके कारण 


मृत्युको पाँचवाँ कहा दै । 
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. तस्यास्य त्रह्मण आनन्दस्यैषा 
मीमांसा विचारणा 
. लेचनर अवति । किमान- 
नदस्य मीमांस्यमित्युच्यते । 
किमानन्दो ` विषयविषयिसंबन्ध- 


` जनितो लोकिकानन्दवदाहोसित्‌ 


स्वाभाविक त्येवमेषानन्दस्य 


मीमांसा | 


तत्र लोकिक आनन्दो बाद्या- 


व्यात्मिकसाधनसंपत्तिनिमित्त 
उत्कृष्ट | स य एष निर्दिञ्यते 
जद्मानन्दानुगमार्थम्‌ । अनेन हि 
्रसिद्धेनानन्देन व्यावृत्तविषय- 
बुद्धिगम्य आनन्दोऽलुगन्तु 
शक्यते । 


लोकिकोऽप्यानन्दो ब्रह्मानन्दः 


` स्येव मात्रा अविद्यया तिरस्क्रिय- 


माणे विज्ञान उत्करुष्यमाणायां 
चाविद्यायां ब्रह्मादिभिः कर्म- 
व॒शाद्यथाविज्ञानं विषयादिसा- 
धनसंबन्धवशाश्च विभाव्यमानश्च 


उस इस ब्रह्मके आनन्दकी यह 
मीमांसा--विचारणा है । उस 
आनन्दकी क्या बात विचारणीय है, 
इसपर कहते हैं--'क्या वह | 
आनन्द लोकिक सुखकी भाँति 


| विषय और बिषयको ग्रहण करने- 


वालेके सम्बन्धसे होनेवाला है अथवा 
खाभाविक ही है £ इस प्रकार यही 
उस आनन्दकी मीमांसा है | 

उसमें जो लौकिक आनन्द बाह्य 
और शारीरिक साघन-सम्पत्तिके 
कारण उत्कृष्ट गिना जाता है 
ब्रह्मानन्दके ज्ञानके लिये यहाँ 
उसीका निर्देश किया जाता है। 
इस प्रसिद्ध आनन्दके द्वारा ही . 
जिसकी बुद्धि विषयोंसे इटी हुई 
है उस ब्रह्मवेत्तको अनुभव होनेवाले 
आनन्दका ज्ञान हो. सकता. है । 


- लौकिक आनन्द भी ब्रह्मानन्दका 
ही अंश है । अविद्यासे विज्ञानके 
तिरस्कृत हो जानेपर और अविद्याका 
उत्कर्ष होनेपर प्राक्तन कर्मवश 
विषयादि साधनोंके सम्बन्धसे ब्रह्मा 
आदि जीवोंद्रारा अपने-अपने विज्ञाना- 
नुसार भावना किया जानेके कारण 
ही वद्द छोकमें अस्थिर ओर लौकिक 





| 
| 
| 
| 
। 
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द्यते । स एवाविद्याकामकमाप- 
कर्षेण मनुष्यगन्धवाद्युत्तरोत्तर- 


` भूमिष्वकामहतविढच्छोत्रियप्र- 


त्यक्ष विभाव्यते शतशुणोत्तरो- 
यावद्विरण्यगभेस्य 


ब्रमण आनन्द इति .। निरस्ते 
त्वविद्याकृते विषयविषयिविभागे 


विद्यया खाभाविकः परिपूर्ण 
एक आनन्दोऽड्रेतो भनतीत्येत- 
मर्थ विभावयिष्यन्नाह । 

युवा प्रथमवयाः साधुयुवेति 
साधुश्वासी युवा चेति यूनो 
विशेषणम्‌ । युवाप्यसाधुर्भवति 
साधुरप्ययुवातो विशेषणं युवा 
स्यात्साधुयुवेति । अध्यायको- 
ऽधीतवेद्‌ः । आशिष्ठ आशास्त- 
तमः । इढिष्ठो इढतमः । बलिष्ठो 
बलवत्तमः । एवमाध्यात्मिकः 
साधनसंपन्नः । तस्येयं एथिव्युवी 


आनन्द हो जाता है | कामनाओंसे 
पराभूत न होनेवाले विद्वान्‌ श्रोत्रिय- 
को प्रत्यक्ष अनुभव. होनेवाळा वह 
ब्रह्मनन्द ही मनुष्यआन्धव आदि 
आगे-आगेकी भूमियोंमें हिरण्यगर्म- 
पर्यन्त अविद्या, कामना और कमका 
हास होनेसे उत्तरोत्तर सौ-सौ गुने 
उत्कर्षसे आविर्भूत होता है। तथा 
विद्याद्वारा अविद्याजनित विषय-विषयि- 
विभागके निवृत्त हो जानेपर वह 
स्वाभाविक परिपूर्ण एक और अद्देत 
आनन्द हो जाता है-इसी अर्थको 
समझानेके लिये श्रुति कहती है- 


जो युवा अर्थात्‌ पूवेवयस्क) 
साधुयुवा अर्थात्‌ जो साधु भी हो और 
युवा भी--इत प्रकार साधुयुवा 
शब्द “युवा का विशेषण है; लोकमें 
युवा भी असाधु हो सकता है और 
साधु भी अयुवा हो सकता है, 
इसीलिये “जो युवा हो-साधुयुवा 
हो? इस प्रकार विशेषणरूपसे कद्दा है। 
तथा . अध्यायक-वेद्‌ पढ़ा हुआ, 
आरिष्ठ-अत्यन्त आइावान्‌; 
टृढिष्ठ-अत्यन्त दृढ ओर बढिष्ठ- 
अति बलवान्‌ हो; इस प्रकार जो 
इन आध्यात्मिक साधनोंसे सम्पन 
हो; और उसीकी, यहद धनसे 


“ पद प 





क्र 
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सर्वा वित्तस्य उ 
नेन इृष्टार्थनादृष्टार्थन च कर्म- 
साधनेन संपन्ना पूर्णा राजा 
पृथिवीपतिरित्यथः | तस्य च य 
आनन्द; स एको मानुषो मनु- 
ष्याणां प्रकुष्ट एक आनन्दः | 


ते ये शतं मानुषा आनन्दाः 
स एको मनुष्यगन्धर्वाणामानन्द्‌ः 
मानुषानन्दाच्छतगुणेनोत्कृष्ठो 
मचुष्यगन्धवोणामानन्दो भवति । 
मनुष्याः सन्त; कर्मविद्याविशेषा- 
दन्धवत्वं पराप्ता मनुष्यगन्धर्वाः । 
ते हन्तर्धानादिशक्तिसंपननाः 
दक्ष्मका्यकरणाः । तसात्मति- 
घाताल्पत्वं तेषां इन्द्रप्रतिघात- 


शक्तिसाधनसंपत्तिश । ततो- 
ऽग्रतिहन्यमानस्य॒प्रतीकारवतो 


मनुष्यगन्थवेस्य स्याचित्तप्रसाद! | 


उपभोगके साधनसे तथा लौकिक 
और पारलौकिक कर्मके साधनसे 
सम्पन्न सम्पूर्ण पृथिवी हो-अर्थात्‌ 
जो राजा यानी प्रथित्रीपति हो; 
उसका जो आनन्द है वह एक 
मानुष आनन्द यानी मनुष्योंका 
एक प्रकृष्ट आनन्द है | 


ऐसे जो सौ मानुष आनन्द हैं 
वहीं मनुष्य-गन्धवोंका एक आनन्द 
है | मानुष आनन्दसे मनुष्य-गन्धर्वों- 
का आनन्द सौ गुना उत्कृष्ट होता 
है | जो पहले मनुष्य होकर फिर 
कर्म और उपासनाकी विशेषतासे 
गन्धवैत्वको प्राप्त हुए हैं वे मनुष्य- 
गन्धव कहलाते हैं | वे अन्तर्घानादि- 
की शक्तिसे सम्पन्न तथा सूक्ष्म शरीर 
ओर इन्द्रियोंसे युक्त होते हैं, इसलिये 
उन्हें [ शीतोष्णादि इन्द्रोंका ] थोड़ा 
प्रतिघात होता है तथा वे 
दन्द्दोंका सामना करनेवाले सामर्थ्य 
ओर साधनसे सम्पन्न होते हैं | 
अतः उस शीतोष्णादि इन्द्रसे 
प्रतिहत न होनेवाले तथा [ उसका 
आघात होनेपर ] उसका प्रतीकार 
करनेमें समर्थ मनुष्यगन्धवेको चित्त- 
प्रसाद प्राप्त होता है ओर उस 


तल्मसाद्विशेषात्सुखविशेषाभि- | प्रसादविशेषसे उसके सुखविशेषवी 
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` व्यक्ति; । एवं पूर्वस्याः पूवस्य 

भूमेरत्तरस्याचत्तरस्यां गूमौ 

ग्रसादविशेषतः शतणुणेनानन्दो- 
५ 

त्कषे उपपद्यते । 


प्रथम त्वकामहताग्रहणं मलु- 
| व्यविषयमोगकामानभिहतस्य 
र मनुष्यानन्दाच्छत- 
गुणेनानन्दोत्कर्षा मनुष्यगन्धबेण 
तुल्यो वक्तव्य क | 
साधुयवाध्यायक इति श्रोत्रिय- 
त्वाइजिनत्वे शे | ते झबि- 
शिष्टे : सत्र । अकामहतत्वं तु 
विषयोत्कर्षापकर्षतः सुखोत्कषो 
काय विशेष्यते | अतोञ्काम- 


इतग्रहणम्‌, तद्विशेषतः तरुण 


कामनारहित पुरुषके 
उत्कर्ष या अपकष हुआ 


अभिव्यक्ति होती है । इस प्रकार 
पूर्व-पूवे भूमिकी अपेक्षा आरे-आगे- _ 
की भूमिमें प्रसादकी विशेषता होने- 
से सौ-सौ गुने आनन्दका उत्कर्ष 
होना सम्भव ही है । 


' [ आगेके सब वाक्योंके साथ 
रहनेवाळा ] श्रोत्रियस्य चाकामह- 
तस्य? यहद वाक्य पहले [ मानुष 
आनन्दके साथ ] इसलिये ` ग्रहण 
नहीं किया गया कि विषय-भोग 
और कामंनाओंसे व्याकुळ न रहने- 
वाले श्रोत्रियकें आनन्दका उत्कर्ष 
मानुष आनन्दकी अपेक्षा सौ शुना 
अर्थात्‌ मनुष्यगन्धर्वके आनन्दके 
तुल्य बतलाना है । श्रुतिमें -'साघु- 
युवा? और 'अध्यायक” ये दो विशेषण 
[ सार्वभौम राजाका ] ` श्रोत्रियतव 
और निष्पापत्व प्रदर्शित करनेके 
लिये ग्रहण किये जाते हैं । इन्हें 
आगे भी सबके साथ समानभावसे 
समझना चाहिये । विषयके उत्कर्ष 
और अपकर्षसे सुखका. भी उत्क _ 
और अपकर्ष होता है [ किन्तु 
लिये सुखका 


करता ] इसीलिये अकामहतत्वकी 
बिशेषता है । और 

(अकामहत” पर्द ग्रहण किया गया 
है | अतः उससे .व्रिशिष्ट पुरुषके 


अचु० ८ ] 


नव्य. 


सुखोत्कर्षापलन्धेरकामहतत्वय 


प्रसानन्दप्राप्साधनखबिधाना- 
थस्‌ । व्याख्यातमन्यत्‌ । 


देवगन्धर्वा जातित एव। 


चिरलोकलोकानामिति पितणां 
विशेषणस्‌ । चिरकारस्थायी 
लोको येषां पितृणां ते चिर- 
लोकलोका इति । आजान इति 
देवलोकस्तसिन्नाजाने जाता आ- 
जानजा देवाः सातंकरमेबिशेषतो 
देवस्थानेषु जाताः । 

` कमेदेवा ये वैदिकेन कर्मणा- 
मिहोत्रादिना केवलेन देवान- 
पियन्ति । देवा इति त्रयस्तिश- 
दरविश्चेजः । इन्दरस्तेषां खामी 
तस्याचार्या बृहस्पति! । प्रजा- 
पतिविराट्‌ । त्रैलोक्यशरीरो ब्रह्म 
समष्टिव्यष्टिरूपः संसारमण्डल- 
व्यापी । 

यत्रैत आनन्दभेदा एकतां 


गच्छन्ति घश्च तन्निमित्तो ज्ञानं 


शाङ्गरमाष्यार्थं 
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सुखका सोगुना उत्कर्ष देखा जाता 
है; अतः अकामहतत्वको परमानन्द- 
की ग्राप्तिका साधन बतळानेके लिये 
'अकामहत? विशेषण ग्रहण किया 
है | और सबकी व्याख्या पहले की 
जा चुकी है । 

देवगन्धवे-जो जन्मसे ही गन्धर्व 
हों 'चिरढोकलोकानाम्‌? ( चिरस्थायी 
लोकमें रहनेवाले ) यह पितृगणका 
विशेषण है । जिन पितृगणका 
चिरस्थायी लोक है वे चिरलोक- 
लोक कहे जाते हैं । 'आजान? 
देवछोकका नाम है, उस आजानमें 
जो उत्पन्न इए हैं वे देवगण 
'आजानज हैं, जो कि स्मात्तं कर्म 
विशेषके कारण देवस्थानमें उत्पन्न 
हुए हैं । 

जो "केवळ अग्निहोत्रादि वैदिक 
कर्मसे देवमावको प्राप्त इए हैं वे 
।कर्मदेव' कहलाते हैं । जो तैंतीस 
देवगण यज्ञमें हविर्भाग लेनेवाले हैं 
वे ही यहाँ 'देव' शब्दसे कहे गये हैं। . 
उनका खामी इन्द्र है ओर इन्द्रका 
गुरु बृहस्पति है । 'प्रजापतिः का 
अर्थ विराट्‌ है, तथा त्रेलोक्यशरीर- 
धारी ब्रह्मा है जो समष्टि-व्यश्रिप 
और समस्त संसारमण्डछमे व्याप्त है । 

जहाँ ये आनन्दके भेद एकताको 
प्रास होते हैं [ अर्थात्‌ एक 
ही गिने जाते हैं] तथा जहाँ 
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च तद्विषयमकामहतत्वं च नि- 
रतिशयं यत्र स एष हिरण्यगर्मो 
ब्रह्मा, तस्यैष आनन्द; श्रोत्रि- 
भेणाब्ृजिनेनाकामहतेन च सवतः 
प्रत्यक्षमुपलभ्यते । तसादेतानि 


त्रीणि साधनानीत्यवगम्यते । 
त्त्र | ्रोत्रियत्वाबजिनत्वे 
नियते अकामहतत्वं तूत्कृष्यत 


इति प्रकष्टसाधनतावगम्यते | 
तस्याकामहतत्वप्रकषतश्रोपल- 
स्यमानः श्रोत्रियप्रत्यक्षो त्रह्मण 
आनन्दो यस्य॒ परमानन्दस्य 
मात्रेकदेशः । “एतस्यैवानन्द- 
स्यान्यानि भूतानि मात्रामुप- 
जीवन्ति” (ब्रश उ०४।२। 
३२ ) इति श्रत्यन्तरात्‌ । स एष 
आनन्दो यस्य मात्रा; समुद्राम्मस 
इव विप्रुषः प्रविभक्ता यत्रेकतां 


उससे होनेवाले धर्म एवं ज्ञान तथा 
तद्विषयक अकामहतत्व सबसे बढे 
हुए हैं वह यह हिरण्यगभ ही ब्रह्मा 
है। उसका यह आनन्द श्रोत्रिय, 
निष्पाप और अकामहत पुरुषद्वारा 
सर्वत्र प्रत्यक्ष उपलब्ध किया जाता 
है । इससे यह जाना जाता है कि 
[ निष्पापत्व, अकामहतत्व और 
श्रोत्रियत्व ] ये तीन उसके साधन 
हैं । इनमें श्रोत्रियत्व और निष्पापत्व 
तो नियत ( न्यूनाधिक न होनेवाले ) 
धर्म हैं किन्तु अकामहतत्वका 
उत्तरोत्तर उत्कर्ष होता है; इसलिये 
यह प्रकृष्ट-साधनरूपसे जाना 
जाता है । 


उस अकामहतत्वके प्रकषसे 
उपलब्ध द्वोनेवाला तथा श्रोत्रियको 
प्रत्यक्ष अनुभव होनेवाळा वह ब्रह्माका 
आनन्द जिस परमानन्दकी मात्रा 
अर्थात्‌ केवळ एकदेशमात्र है, जेसा 
कि “इस आनन्दके लेशसे ही अन्य 
प्राणी जीवित रहते हैं?” इस अन्य 
श्रतिसे सिद्ध होता है, वह पर्द 
हिरण्यगर्भका आनन्द, जिस 
की मात्राएँ ( लेशमात्र आनन्द ) 
समुद्रके जलकी बूँदोंके समान 
विभक्त हो पुनः उसमें एकत्वको 


अनु० ८ ] शाङ्करमाष्यार्थ १९१ 
TD ie if 
गताः स एप परमानन्द; खा- | प्राप्त हुई हैं वही अद्वैतरूप होने- 
द्‌ से खाभाविक परमानन्द है । इसमें 
भाविको5द्वेतत्वादानन्दानन्दि- श 
जादानन्दान आनन्द ओर आनन्दीका अभेद 
नोथाचिभागोऽत्र || १-४॥ | है ॥ १-9 ॥ 





बल्मात्मक्य-हश्किा उपसंहार 
तदेतन्मीमांसाफलमुपसंहियते- अब इस ' मीमांसाके फलका 
उपसंहार किया जाता है-- 

स यश्चायं पुरुषे यश्चासावादित्ये स एकः । स य 
एवंबिदस्माह्लीकात्मेत्य । एतमन्नमयमात्मानमुपसंक्रामति । 
एतं प्राणमयमात्मानझुपसंक्रामति । एतं. मनोमयमात्मान- 
सुपसंक्रामति । एतं विज्ञानमयमात्मानसुपसंक्रामति । एत- 
सानन्दमयमात्मानसुपसंक्रामति । तदप्येष शछोको 


भवति ॥ ५॥ 

वह, जो कि इस पुरुष ( पञ्चकोशात्मक देह ) में है और जो 
यह आदित्यके अन्तर्गत है, एक है । वह, जो इस प्रकार जाननेवाला है 
इस लोक ( इष्ट और अष्ट विषयसमूह ) से निवृत्त होकर इस अन्नमय 
आत्माको प्राप्त होता है [ अर्थात्‌ विषयसमूहको अन्नमय कोशसे पृथक 
नहीं देखता ] । इसी प्रकार वह इस प्राणमय आत्माको प्राप्त होता है, 
इस मनोमयं आत्माको प्राप्त होता है, इस विज्ञानमय आत्माको प्राप्त 
होता है एवं इस आनन्दमय आत्माको प्राप्त होता है । उसीके विषयमें 

यह छोक है ॥ ५ ॥ 
यो गुहायां निहित; परमे| जो आकाशसे लेकर अन्नमय 
| कोशपर्यन्त कार्यकी रचना करके 
` जह्मालैक्योप- व्योम्न्याकाशादि- | उसमें अनुप्रबिष्ट हुआ परमाकाशके 
संहारः काये सृष्टानमया- | भीतर बुद्धिरूप - गुह्दाम॑ स्थित है 


NS ST 
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न्तं तदेवानुप्रविष्ट स य इति 
निर्दिश्यते । कोऽसौ ? अयं पुरुषे, 
यश्चासावादित्ये यः परमानन्दः 
श्रोत्रियप्रत्यक्षो निदिष्टो यस्यैक- 
देशं ब्रह्मादीनि भूतानि सुखा- 
हाण्युपजीवन्ति स यश्चासावा- 
दित्य इति निर्दिश्यते । स एको 
मिन्नप्रदेशखघटाकाशेकत्ववत्‌ । 
ननु तन्निर्देशे स यथायं 
पुरुष इत्यविरेषतोऽध्यात्मं न 
युक्तो निर्देशः, यश्चायं दक्षिणे- 
5क्षज्निति तु युक्तः, प्रसिद्धत्वात्‌ । 
न, पराधिकारात्‌ । परो 
दात्मात्राधिकृतो5इ्ये5नास्म्ये 
भीषासाद्वात; पवते सेषानन्दस्य 


मीमांसेति । न द्यकसादग्रकृतो 


[ बही २ 


उसीका 'स यः? ( वह जो) इन 
पदोंद्दारा निर्देश किया जाता है। 
वह कौन है ? जो इस पुरुषमें है 
और जो श्रोत्रिये लिये प्रत्यक्ष 
बतलाया हुआ परमानन्द आदित्यमें 
है; जिसके एक देशके आश्रयसे ही 
सुखके पात्रीमूत ब्रह्मा आदि जीव 
जीवन घारण करते हैं उसी आनन्द- 
को 'स यश्चासावादित्येः इन पर्दो- 
द्वारा निर्दिष्ट किया जाता है। 
मिन्न-प्रदेशस्थ घटाकाश और 
महाकाराके एकत्वके समान [ उन 
दोनों उपाथियोमें स्थित ] वह 
आनन्द एक है । 

शङ्का- किन्तु उस आनन्दका 
निर्देश करनेमें 'वह जो इस पुरुषमें 
है? इस प्रकार सामान्यरूपसे अध्यात्म 
पुरुषका निर्देश करना उचित नहीं 
है, बल्कि “जो इस दक्षिण नेत्रम है? 
इस प्रकार कहना ही उचित है; 
क्योंकि ऐसा ही प्रसिद्ध है। | 

समाघान--नहीं, क्योंकि यहाँपर 
आत्माका अधिकरण है । 'अद्रये- 
ऽनात्म्ये? "भीषास्माद्वातः पवते’ तथां 
'सैधानन्दस्य मीमांसा? आदि वार्क्यो- 
के अनुसार यहाँ परमात्माका ही 
प्रकरण है । अत; जिसका कोई 
प्रसङ्ग नहीं है. उस [ देक्षिणनेत्रख 


अलु० < | 
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` ` युक्तो निर्देष्टुम्‌ । परमात्मवित्ञानं 


च विचक्षितम्‌ | तसरात्पर एव 


निर्दिश्यते 'स एकः? इति । 

नन्वानन्द्स्य मीमांसा प्रकृता 
तस्या अपि फलञ्रुपसंहतेव्यम्‌ । 
अभिन्नः खाभाषिक आनन्द्‌ः 
परमात्मैव न विषयविषयि- 
संबन्धजनित इति । 

ननु तदनुरूप एवायं निर्देशः 
‘स यश्चायं पुरुषे यथासावादित्ये 


. स एकः? इति भिन्नाथिकरणस्- 
विशेषोपमर्देन । | 


` नन्वेवमप्यांदित्यविशेषग्रहण- 


| 
नानर्थकम्‌, उत्कर्षापकर्षा- 
पोहाथत्वात्‌ । द्रेतस्य हि मूर्ता 
मूतेलक्षणस्य पर उत्कः सवि 


त्रभ्यन्तगंतः स . चेत्पुरुषगत 
तै० 3० ९५--९६-- 


पुरुष ] का अकस्मात्‌ निर्देश करना 
उचित. नहीं है । यहाँ परमात्माका 
विज्ञान वर्णन करना ही अभीष्ट है 
इसलिये “वह एक है? इस वाक्यसे 
परमात्माका ही निर्देश किया 
जाता है । 

अङ्का-यहाँ तो अनन्दकी 
मीमांसाका प्रकरण है, इसलिये 
उसके फलका उपसंहार भी करना 
ही चाहिये; क्योंकि अखण्ड 
और खाभाविक आनन्द परमात्मा 
ही है, वह विषय और विषयीके 
सम्बन्धसे होनेवाला आनन्द नहीं है। | 

' मध्यस्थ-*जो आनन्द इस पुरुषमें 
है और जो इस आदित्यमें है वह 
एक है? इस प्रकार भिन्न आश्रयोंमें 
स्थित विशेषका निराकरण करके 
जो निर्देश किया गया है वह तो 
इस प्रसंगके अनुरूप ही है । 

झङ्गा-किन्तु, इस प्रकार भी 
“आदित्य! इस विशेष पदार्थका ग्रहण 
करना व्यर्थ ही है । 


समाधान- उत्कर्ष और अपकर्षका 
निषेध करनेके लिये होनेके कारण 
यह व्यर्थ नहीं है। मूत्त और अमूत्त॑रूप | 
द्रेतका परम उत्कर्ष सूर्यके अन्तर्गत 
है; वह यदि पुरुषगत विरोषके बाधः 
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विशेषोपसर्देन परमानन्दमपेक्ष्य 
समो भवति न कश्चिदुत्कर्पो5प- 
क्षो वा तां. गति गतस्येत्यभयं 
प्रतिष्ठा विन्दत इत्युपपन्नम । 
: अस्ति नासीत्यबुप्रश्नो व्या- 
ख्यातः । कार्यरस- 
लाभग्राणनाभयप्र- 
तिष्ठाभयद्शेनोपपत्तिम्योऽस्त्येव 
तदाकाशादिकारणं  ब्रह्मत्यपा- 
कृतोऽनुग्रक्न एकः । ठावन्याव- 
नुप्रभ्नो विदठदविदुषोतरहपरप्त्य 
प्राप्तिविषयों तत्र बिद्वान्समश्चुते 
न संमञ्नुत इत्यनुग्रश्ोऽन्त्यस्त- 
दपाकरणायोच्यते । मध्यमोज्जु- 
्रश्नोऽन्त्यापाकरणादेवापाकृत 
इति तदपाकरणाय न यत्यते । 
स यः कश्चिदेवं यथोक्तं ब्रह्म 


द्वितीयानुप्रश्न- 
' विचारः 


उत्सुज्योत्कर्षापकर्षमद्वैत॑ सत्यं 


ज्ञानमनन्तमसीत्येव॑ : वेची 


द्वारा परमानन्दकी अपेक्षा उसके 
तुल्य ही सिद्ध होता है तो उस 
गतिको प्राप्त इए पुरुषका कोई 
उत्कर्ष या अपकषे नहीं रहता और 
वह निर्भय स्थितिको प्राप्त कर लेता 
है; अत: यह कथन उचित ही है। 


ब्रह्म है या नहीं---इस अनुपश्चकी 
व्याख्या कर दी गयी | कार्यरूप | 
रसकी प्राप्ति, प्राणन, अभय-प्रतिष्ठा 
और भयदरीन आदि युक्तियोंसे वह 
आकाशादिका कारणरूप ब्र है 
ही-इस प्रकार एक अनुप्रश्नका 
निराकरण किया गया । दूसरे दो 
अनुप्रश्न विद्वान्‌ और अविद्वानकी 
्रहमप्रा्ति ओर ब्रह्मी अम्रासिके 
विषयमें हें | उनमें अन्तिम अनुप्रश्न 
यही है कि विद्वान्‌ ब्रह्मको प्राप्त 
होता है या नहीं £ उसका निरा- 
करण करनेके लिये कद्दा जाता है। 
मध्यम अनुप्रश्नका निराकरण तो 
अन्तिमके निराकरणसे ही हो 
जायगा; इसलिये उसके निराकरणका 
यत्न नहीं किया जाता । 

इस प्रकार जो कोई उत्कर्ष और 
अपकर्षको त्यागकरं “मैं ही उपर्युक्त 
सत्य, ज्ञान और अनन्तरूप अद्वत ब्रह्म 
हश ऐसा जानता है वह एवंबित, 


अयु० ८ ] 


त्येबंबित्‌ । एवंशब्द्स्य प्रद्धत- 
प्रासशार्थत्वात्‌ । स किम्‌ ! 
असाछोकात्प्रेत्य इषादरेष्टवि- 
पयसशुदायो ह्ययं लोकस्तसा- 
छोकास्पेत्य अत्याइत्य निरपेक्ष 
यूत्वेतं यथाव्याख्यातमन्नमय- 
सारमानशुपसंफ्रामति। विषयजात- 
मन्नमयात्पिण्डात्मनो व्यतिरिक्त 
न पश्यति | सवं स्थूलभूतमन्न- 
मयमात्मानं पञ्यतीत्यर्थः। | 

ततोऽभ्यन्तरमेतं प्राणमयं 
सर्वाननमयात्मस्थमविभक्तम्‌ । 
अथैतं मनोमयं विज्ञानमयमा- 


नन्दमयमात्मानसुपसंक्रामति । 


अथाइञ्येऽनात्म्येऽनिरुक्तेऽनिल- 

यनेऽभयं प्रतिष्ठां विन्दते । 

` तत्रेतचिन्त्यम्‌ । कोऽयमेवं- 

तृवीयानुप्रश- ` वित्थं वा. संक्राम- 
विचारः तीति। किं परस्मा- 

दात्मनोऽन्यः संक्रमणकता प्रवि- 

भक्त उत. स एवेति । ` 


शाङ्करभाष्यार्थ 
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१९५ 
(इस प्रकार जाननेवाळा) है; क्योंकि 
“एवम्‌? शब्द प्रसंगमे आये इए पदार्थ- 
का परामश (निर्देश) करनेके 
लिये हुआ करता है । वह एवंवित्‌ 
क्या [करता है ] ? इस लोकसे 
जाकर--दृष्ट और अदृष्ट इष्ट विषयों- - 
का समुदाय ही यह ढोक है, उस 
इस छोकसे प्रेत्य-प्रत्यावर्तन करके 
( लौटकर ) अर्थात्‌ उससे निरपेक्ष 
होकर इस ऊपर व्याख्या किये हुए 
अन्नमय आत्माको प्राप्त होता है | 
अर्थात्‌ वह विषयसमूहको अन्नमय 
शरीरसे भिन्न नहीं देखता; तात्पर्य 
यह है कि सम्पूर्ण स्थूळ भूतवर्गको 
अन्नमय शरीर ही समझता है । 
उसके भीतर वह सम्पूर्ण अन्नमय 
कोशोंमें स्थित विभागहीन प्राणमय 
आत्माको देखता है । और फिर 
क्रमशः इस मनोमय, विज्ञानमय और 
आनन्दमय आत्माको प्राप्त होता है । 
तत्पश्चात्‌ वह इस अदृश्य, अशरीर, 
अनिर्वचनीय और अनाश्रय आत्मामें 
अभयस्थिति प्राप्त कर लेता है । 

' अब यहाँ यह विचारना है कि 
यह इस प्रकार जाननेवाळा है कौन ! 
और यह किस प्रकार संक्रमण करता 
हैः? वंह संक्रमणकर्ता परमात्मासे 
मिन्न है अथवा खयं वही है । 
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: यद्यन्यः स्याच्छ्रतिविरोधः । 
“तृत्सृ्ठा तदेवालुग्राविशत्‌ 
(ते० उ० २।६। १) “अ- 
न्योऽसावन्योऽहमस्मीति । न स 
वेद? (३०३० १।४। १०) 
“एकृसेचाड्वितीयम्‌'’ ( छा० उ० 
६।२। १) “तत्तमसि” 
(छा० उ० ६ | ८-१६ ) इति । 
अथ स एव, आनन्दमयमात्मानसु- 
पसंक्रामतीति कर्मकतत्वालुप- 
पत्तिः, परस्येव च संसारित्वं 
प्राभावो वा 


यद्युभयथा प्राप्ती दोषो न 


परिहतं शक्यत इति 


दोषाप्रातिस्तृतीये वा पक्षेज्दुष्ट 


पूर्व०-इस  विचारसे लाभ 
क्या है ? 

सिद्धान्ती-यदि वह उससे भिन्न 
है तो “उसे रचकर उसीमें अनुप्रविष्ट 
हो गया?” “यह अन्य है और में 
अन्य हूँ-इस प्रकार जो कहता है 
वह नहीं जानता” “एक ही 
अद्वितीय” “तू वह हे” इत्यादि 
श्रुतियोंसे विरोध होगा । और यदि 
वह खयं ही आनन्दमय आत्माको 
प्राप्त होता है तो उस [एक ही] 
में कर्म और कर्तापन दोनोंका होना 
असम्मत्र है, तथा परमात्माको ही 
संसारित्वकी प्राप्ति अथवा उसके. 
परमात्मत्वका अभाव सिद्ध होता है। 


ूर्व०-यदि दोनों ही अवस्थाओं- 
में प्राप्त होनेवाले .दोषका परिहार 
नहीं किया जा सकता तो उसका 
बिचार करना व्यर्थ है ओर यदि 


' चिन्ता । अथान्यतरसिन्पश्षे किसी एक पक्षको खीकार कर लेनेसे 


दोषकी प्राप्ति नहीं होती अथवा 
कोई तीसरा निर्दोष पक्ष हो तो उसे 


स एवं शाख्रार्थ इति व्यथेव | दी शाका आशय समझना चाहिय । 


चिन्ता. । 


ऐसी अवस्थासें भी विचार करना 
व्यर्थ ह्वी होगा । 


न; तन्निधारणार्थत्वात्‌ । सत्यं |  तिद्वान्ती नही, क्‍योंकि यह 


उसका निश्चय करनेके लिये है | 
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आप्तो दोषो न शक्यः परिहतु- | यह ठीक है कि इस प्रकार प्राप्त 


सन्यतरस्मिंस्तृतीये वा पक्षेऽदुष्टे 


ऽवश्चते व्यर्था चिन्ता स्यान्न तु 
सोञ्चधत इति तदवधारणार्थ- 
त्वाद्थवत्येवैषा चिन्ता । 


` सत्यमर्थवती चिन्ता शास्ना- 
थावधारणार्थत्वात्‌ । चिन्तयसि 
च त्वं न तु निर्णेष्यसि, 

किं न निर्णेतव्यमिति वेद- 
वचनस्‌ १ | 

न। ` 

कथं तहि ? 

बहुभ्रतिपक्षत्वात्‌। एकत्ववादी 
त्वम्‌, वेदाथेपरत्वात्‌, बहचो हि 
नानात्ववादिनो वेदबाद्यास्त्व- 
तप्रतिपक्षाः । अतो ममाशङ्का न 


निर्णष्यसीति । 


होनेवाला दोष निवृत्त नहीं किया 
जा' सकता तथा उपर्युक्त दोनों 
पक्षोंमेंसे किसी एकका अथवा किसी 
तीसरे निर्दोष पक्षका निश्चय हो 
जानेपर भी यह विचार व्यर्थ ही 
होगा | किन्तु उस पक्षका निश्चय 
तो नहीं हुआ है; अतः उसका 
निश्चय करनेके लिये होनेके कारण 
यह विचार सार्थक ही है । 

पूर्व०-शाख्नके तात्पर्यका निश्चय 
करनेके लिये होनेसे तो सचमुच: 
यह विचार सार्थक है, परन्तु तू तो 
केवळ विचार ही करता है, निर्णय 
तो कुछ करेगा नहीं । 

तिद्धान्ती-निर्णय नहीं करना 
चाहिये-ऐसा क्या कोई वेदवाक्य है £ 

पूर्व ०-नहीं । 

'सिद्धान्ती-तो फिर निर्णय क्यों 
नहीं होगा £ 

पूर्व ०-क्योंकि तेरा प्रतिपक्ष 
बहुत है । वेदाथेपरायण होनेके 
कारण तू तो एकत्ववादी है किन्तु 
तेरै प्रतिपक्षी वेदबाह्य नानात्ववादी 
बहुत हैं । इसलिये मुझे सन्देह हे 
कि तू मेरी शङ्काका निर्णय नहीं. 
कर सकेगा । 


एतदेव मे खस्त्ययनं यन्मा- | तिदान्ती-तने जो मुझे बहते 
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सेकयागिनमनेकयोगिबहुग्रतिप- 
क्षमात्य । अतो जेष्यामि सर्वान्‌} 
आरमे च चिन्ताम्‌ । | 

स एव तु स्यात्तद्कावस्य वि- 
वक्षितत्वात्‌ । तद्विज्ञानेन परमा- 
त्मभाचो छात्र विवक्षितो जह्म- 
विदाभोति परमिति | न हान्य- 


अनेकत्ववादी प्रतिपक्षियांसे युक्त 
एकत्ववादी बतलाया है-यही बड़े 
मङ्गलकी बात है। अतः अब मैं 
सबको जीत दूँगा; ले, मैं विचार 
आरम्म करता हूँ । | 

वह संक्रमणकर्ता परमात्मा ही 
है; क्योंकि यहाँ जीवको परमात्म- 
भावकी प्राप्ति बतलानी अभीष्ट दै । 
'ब्रह्मवेत्ता परमात्माको प्राप्त कर लेता 
है? इस वाक्यके अनुसार यहाँ ब्रह्म- 
विज्ञानसे परमात्मभावकी प्राप्ति होती 
है-यह्दी प्रतिपादन करना इष्ट है । 
किसी अन्य पदार्थका अन्य पदाथ- 


स्यान्यभावापत्तिरुपपद्यते । ननु | भावको प्राप्त होना सम्भव नहीं है । 


तस्यापि तड्ठावापत्तिरनुपपत्नव ! 
न; अविद्याकृततादात्म्यापो- 
हार्थत्वात । या हि ब्रह्मविद्यया 
खात्मप्राप्तिरपदिञ्यते साविद्या- 
छतस्ा्ञादिविशेषात्मन आत्म- 
त्वेनाध्यारोपितस्थानात्मनो5पो- 


हाथा। . 
` कथमेवमथंतावगम्यते ! 


यदि कहो कि उसका खयं अपने 
खरूपको प्राप्त होना भी असम्भत्र ` 
ही है, तो ऐसी बात नहीं है; 
क्योंकि यह कथन केवळ अविद्यासे 
आरोपित अनांत्मपदार्थोका निषेध 
करनेके लिये ही है | [ तात्पर्य यह 
है कि ] ब्रह्मविद्याके हारा जो 
अपने आत्मखरूपकी प्रापिका 
उपदेश किया जाता है वह अविद्या- 
कृत भन्नमयादि कोशरूंप विशेषात्मा- 
का अर्थात्‌ आत्ममावसे आरोपित 
किये इए अनात्माका निषेध करनेके 
लिये ही हैः। 


पूर्व ०-उसका इस -ग्रयोजनके 
लिये होना कैसे. जाना ,जाता है ! 


अज्जु० ८ | 


शाङ्रभाष्याथे 
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विद्यासात्रोषदेशात्‌ । विद्या- 
याथ इष्टं कार्यमविद्यानिवृत्ति 
स्ते विद्यामात्रमात्मग्राप्तो 
साधनणुषदिश्यते । 
. सा्विज्ञानोपदेशवदिति चे- 
तदात्मत्वे विद्यामात्रसाधनोप- 
देशोऽहेतुः। कसात ? देशान्तर- 
ार्यविज्ञानोपदेशदर्- 
नात्‌ । न हि ग्राम एव गन्तेति 
चेत्‌ १ 

न, वैधर्म्यात्‌ । तत्र हि ग्राम- 


भ्राप्ती 


विषयं विज्ञानं नोपदिश्यते । 


तत्य्रासिमार्गविषयमेवरोपदिश्यते 


सिद्धान्ती-केवळ ज्ञानका ही 
उपदेश किया जानेके कारण । 
अज्ञानकी निवृत्ति -यह ज्ञानका 
प्रत्यक्ष कार्य है, और यहाँ आत्माकी 
प्राप्तिमें वह ज्ञान ही साधन बतलाया 
गया है | . 


पूर्व०-यदि वह मार्गविज्ञानके 
उपदेशके समान हो तो ? [ अब 
इसीकी व्याख्या करते है--] केवल 
ज्ञानका ही साधनरूपसे उपदेश 
किया जाना उसकी परमात्मरूपतामें 
कारण नहीं हो सकता | . ऐसा 
क्यों है! क्योंकि देशान्तरकी प्रात्तिके 
लिये भी मार्गविज्ञानका उपदेश होता 
देखा गया है । ऐसी अवस्थामे ग्राम 
ही गमन करनेवाला नहीं हुआ 
करता-ऐसामानेतो? | 

पिद्धान्ती-ऐसा कहना ठीक नहीं 
क्योंकि वे दोनों समान घर्मवाले नहीं 
हैं | # [तुमने जो दृष्टान्त दिया है ] 
उसमें ग्रामविषयक विज्ञानका उपदेश 
नहीं दिया जाता, केवळ उसकी 
प्राप्तिके मार्गसे सम्बन्धित विज्ञान- 


# मामको जानेवाले ओर ब्रह्मको प्रास दोनेवालेमें बढ़ा अन्तर है । इसके 
सिवा आमको जानेवालेको जो मार्गके विशानका उपदेश कियां जाता है उसमे 
यह नहीं कहा जाता कि “तू अमुक आम है? परन्तु ब्रह्मशनका उपदेश तो. तू 
ब्रह्म है? इस अभेदसूचक वाक्यसे ही किया जाता है । ह हज 0 00: 
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बिज्ञानम्‌। न तथेह ब्रह्मविज्ञानं 
व्यतिरेकेण साधनान्तरविषयं 


विज्ञानयुप दिइ्यते । 
उक्तकमादिसाधनापेक्षं ्रह्म- 


विज्ञानं परप्राप्तों साधनसुप- 
दिव्य इति चेन्न; नित्य- 
्वाम्मोक्षस्येत्यादिना 
त्वात्‌ । श्रृतिश्न तत्सृष्ठा तदेवा- 
नुग्राबिशदिति कार्यस्य तदा- 


त्मत्वं दर्शयति । अभयश्रतिष्ठोप- 


पत्तेश्र । यदि हि विद्यावान्खा- 


अत्युक्त- 


त्मनो$न्यक्न पश्यति ततोऽमयं 


प्रतिष्ठां विन्द्त इति स्याद्भयहेतोः 
प्रस्यान्यस्याभावात | अन्यस्य 


चाविद्याकृतत्वे विद्ययावस्तुत्व 





का ही उपदेश किया जाता है । 
उसके समान इस प्रसङ्गमें ब्रह्म- 
विज्ञानसे मिन्न किंसी अन्य साधन- 
सम्बन्धी विज्ञानका उपदेश नहीं 
किया जाता। | 

यदि कहो :कि [ पूर्वकाण्डमें ] 
कहे इए कर्मकी अपेक्षावाला ब्रह्मज्ञान 
परमात्माकी प्राप्तिमै साधनरूपसे 
उपदेश किया जाता है, तो ऐसी 
बात भी नहीं है; क्योंकि मोक्ष 
नित्य है-इत्यादि हेतुओंसे इसका 
पहले ही निराकरण किया जा चुका 
है । “उसे रचकर वह उसीमें अनु- 
प्रविष्ट हो गया? यह श्रुति भी कार्य- 
में स्थित आत्माका परमात्मत्व प्रदर्शित 
करती है । अभय-प्रतिष्ठाकी उपएत्ति- 
के कारण भी [ उनका अमेद ही 
मानना चाहिये ]। यदि ज्ञानी अपनेसे 
भिन्न किसी. ओरको नहीं देखता 
तो वह अमयस्थितिको प्राप्त कर 
लेता है-ऐसा कहा जा सकता 
है; क्योंकि उस अवस्थामें भयके 
हेतुभूत अन्य पदार्थकी सत्ता नहीं 
रहती । अन्य पदार्थ [ अर्थात्‌ 
द्वेत ] के अवियाकृत द्वोनेपर 
ही विद्याके द्वारा उसके अवस्तुत्व- 
द्रीनकी उपपत्ति हो सकती 


द्वितीयस्य | है । [ भरान्तिवश प्रतीत होनेवाले ] 


अलु० < ] 
'चन्द्रस्य सर्वं यदतेमिरिकेण 
चक्षुष्मता न गुद्यते । 
चेवं न शृह्यत इति चेत ! 
न, हि 


ग्रहणात्‌ । 
सुषुपेऽग्रहणमन्यासक्तवदिति 


` चेत्‌? 


न, सर्वाग्रहणात्‌ । जाग्रतस्वमन- 
योरन्यय ग्रहणात्सचचमेवेति 


चेन; अविद्याकृतत्वाजञागर- 


त्खभयो!; यदन्यग्रहणं जाग्रत्खम- 


योस्तदविद्याकृतमविद्याभावे$भा- 


चात्‌ । 
सुषुप्ते5ग्रहणमप्यविद्याकृत- 


मिति चेत्‌ ! 


शाइरसाष्याथे २०१ 


द्वितीय चन्द्रमाकी वास्तविकता 
यही है कि वह तिमिररोगरहित 
नेत्रोंवाले पुरुषद्दारा ग्रहण नहीं 
किया जाता। 

पर्व०-परन्तु द्वेतका ग्रहण न 
होता हो-ऐसी बात तो है नहीं | 

पिद्धान्ती ऐसा मत कहो; 
क्योंकि सोये हुए और समाधिस्थ 
पुरुषको उसका ग्रहण नहीं होता | 

पूर्व०-किन्तु सुषुप्तिमें जो द्वेतका 
अग्रहण है वह तो विषयान्तरमें 
आसक्तचित्त पुरुषके अग्रहणके 
समान है ? 

सिद्वान्ती-नहीं, क्योंकि उस 
समय तो सभी पदार्थोका अग्रहण 
है [ फिर वह अन्यासक्तचित्त कैसे 
कहा जा सकता है ? ] यदि कहो 
कि जाग्रत्‌ और खप्नावस्थामें अन्य 
पदार्थोका ग्रहण होनेसे उनकी सत्ता 
है ही, तो ऐसा कहना भी ठीक नहीं; 
क्योकि जाग्रत्‌ और खप्न अविद्या- 
कृत हुँ । जाग्रत्‌ ओर खमम जो अन्य 
पदाथका ग्रहण है वह अविद्याके 
कारण है; क्‍योंकि अविद्याकी निवृत्ति 
होनेपर उसका अमाव हो जाता है : 


पूर्व०-सुषुप्तिमें जो अग्रहण हवै ` 


वह्‌ भी. तो अविद्याके ही कारण है। 
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न, स्वाभाविकत्वात्‌ । द्रच्य- 


वस्तुनस्तात्त्विक- 
विज्ञेषरूपयो- या परानपक्षत्वात्‌ | 


“चन क्रिया न तस्व 
परापेक्षत्वात्‌ । न हि कारकापेक्षं 
वस्तुनस्तत्वम्‌ । सतो विशेष; 
कारकापेक्षः, विशेषश्च विक्रिया । 
जाग्रत्स्वप्योश्र ग्रहणं विशेषः । 
यद्धि यस्य नान्यापेक्षं स्वरूपं 
तत्तस्य तत्त्वम्‌, यदन्यापेक्ष न्‌ 
तत्तत्तम्‌; अन्याभावेऽभावात्‌ | 
तखात्स्वाभाविकत्वाजाग्रत्स्वम- 


बन्न सुपुप्न विशेषः । 
. येषां पुनरीसवरोऽन्य आत्मनः 


शवः ` कारये चान्यत्तेषां 
भहेठलम भयानिइततिर्भयस्या- 
' न्यनिभित्तत्वात्‌। सतश्चान्यस्यात्म- 


` हान्नाजुपपत्तिः | न चासत आ- 


विद्धान्ती-नहीं, क्योंकि वह तो 
खामाविक है । द्रव्यका तात्विक 


स्थ हि तत्वमविक्रि- | खरूप तो विकार न होना ही है; 


क्योंकि उसे दूसरेकी अपेक्षा नहीं 
होती । दूसरेकी अपेक्षावाला होनेके 
कारण विकार तत्त्व नहीं है । जो 
कर्ता, कर्म, करण आदि कारकोंकी 


अपेक्षावाला होता है वह वस्तुका . 


तत्त्व नहीं होता विद्यमान वस्तुका 
विशेष रूप कारकोंकी अपेक्षावाला 
होता है, ओर विशेष ही विकार 
होता है । जाग्रत्‌ और खप्तका जो 
ग्रहण है वह भी विशेष ही है। 
जिसका जो रूप अन्यकी अपेक्षासे 
रहित होता है वही उसका तत्त्व 
होता है और जो अन्यकी. अपेक्षा- 
बाळा होता है वह तत्त्व नहीं होता; 
क्योंकि उस अन्यका अभाव होनेपर 
उसका भी अमाव हो जाता है | 
अतः [ सुषुप्तावस्था ] खाभाविक हो नेके 
कारण उस समय जाग्रत ओर खभ- 
के समान. विशेषकी सत्ता नहीं है । 

किन्तु जिनके मतमें इश्वर आत्मा- 
से भिन्न है और उसका कार्यरूप 
यह जगत्‌ भी भिन्न है. उनके भयकी 
निवृत्ति नहीं हो सकती; क्योंकि 
मय दूसरेके ही कारण हुआ करता 
है| अन्य पदार्थ यदि सत्‌: होगा 
तब तो उसके .स्वरूपका अभाव 
नहीं हो सकता और .यदि : असत 





अलु० < | 


शाङ्करमाष्याथं. २०३ 


SRAM ज्या. ०2.22. 222... >... 


त्मठाभ! । सापेक्षस्यान्यश्य भय- | 


हेतुत्वमिति चेन्न, तस्यापि तुल्य- 
त्यात । यदधर्माद्यतुसहायीधूतं 
नित्यभनित्य वा निमित्तमपेक्ष्या- 
न्यद्भयकरणं स्यात्तस्यापि तथा- 
भूतं्यात्महानाभावाद्भयामिबरततिः 
आत्महाने वा सदसतोरितरेत- 
रापत्तो सवंत्रानाश्वास एव । 

. एकत्वपक्षे पुनः सनिमित्तस्य 
्नाज्ञानयो- संसारस्य अविद्या- 
नोत्मधमेत्वम. कल्पितत्वाददोषः । 
तेमिरिकदष्टस्य हि द्वितीयचन्द्र- 
स्य नात्मलाभो , नाशो वास्ति । 


बिद्याबिद्ययोस्तद्र्मत्वमिति चेन्न | 


होगा तो उसके स्तरूपकी सिद्धि 
ही नहीं हो सकती | यदि कहो 
कि दूसरा (ईश्वर ) तो [ हमारे 
धर्माधमं आदिकी ] अपेक्षासे ही 
भयका कारण है, तो ऐसा कहना 
भी ठीक नहीं; क्योंकि वह [ सापेक्ष 
ईश्वर ] भी पेसा ही है । जो कोई 
[ ईश्वरादि ] दूसरा पदार्थ नित्य या 
अनित्य अधर्मादिरूप सहायक निंमित्त- 
की अपेक्षासे भयका कारण होता 
है, यथार्थ होनेके कारण उसके 
खरूपका भी अभाव न होनेसे 
उसके भयकी निवृत्ति नहीं हो सकती; 
और यदि उसके खरूपका अभाव 
माना जाय तो सत्‌ और असतको 
इतरेतरत्व [ अर्थात्‌ सत्‌को असत्त 
और असतूको सत्त्व ] की प्राप्ति 
होनेसे कहीं विश्वास ही नहीं किया 
जा सकता | 

' परन्तु एकत्व-पक्ष स्वीकार करने- 
पर तो सारा संसार अपने कारणके 
सहित अविद्याकल्पित होनेके कारण 
कोई दोष ही नहीं आता | तिमिर 
रोगके कारण देखे गये द्वितीय 
चन्द्रमाके स्वरूपकी न तो प्राप्ति ही 
होती है और न नाश ही | यदि 
कहो कि ज्ञान और अज्ञान तो 
आत्माके ही धर्म हैं.[ इसलिये उनके 
कारण आत्माका विकार होता होगा] 
तो ऐसा कहना ठीक नहीं; क्योंकि 


प्रत्यक्षत्वात्‌ ।  विवेकाविवेको | वे तो प्रत्यक्ष ( आत्माके इर्य ) हँ । 
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रूपादिवत्रत्यक्षाबुपलम्येते अन्तः- 
करणस्यी । न हि रूपस्य 
प्रत्यक्षस्य सतो द्रष्ट्थमेत्वस्‌ । 
अविद्या च स्वानुभवेन रूप्यते 
मूढोऽहमविविक्तं मम विज्ञान- 
मिति । 

तथा विद्याविवेकोऽनुभूयते । 
उपदिशन्ति चान्येभ्य आत्मनो 
विद्याम्‌ । तथा चान्येऽवधारयन्ति। 
तसान्नामरूपपक्षस्येव विद्याविद्ये 
नामरूपे च नात्मधर्मो । “नाम- 
रूपयोनिवेहिता ते थदन्तरा 
तह” ( छा० ३० ८ । १४। 
१ ) इति श्चुत्यन्तरात्‌ । ते च्‌ 
पुनर्नामरूपे सबितर्यहोरात्रै इव 
कल्पिते न परमार्थतो विद्यमाने । 

अभेदे “एतमानन्दमयमा- 
त्मानगुपसंक्रामति” ( ते० उ० 
२॥ ८ । ५ ) इति कर्मकतृत्वा- 
लुपपत्तिरिति चेत्‌? . 


[ वल्ली २ 


रूप आदि विषयांके समान अन्त:- 
करणमें स्थित विवेक और अविवेक 
प्रत्यक्ष उपलब्ध होते हैं । प्रत्यक्ष 
उपलब्ध होनेवाला रूप द्रष्टाका धर्म 
नहीं हो सकता । भैं मूढ हूँ, मेरी 
बुद्धि मलिन है? इस प्रकार अविद्या 
भी अपने अनुभवके द्वारा निरूपण 
की जाती है । 


इसी प्रकार विद्याका पार्थक्य भी 
अनुभव किया जाता है । बुद्विमान्‌ 
लोग दूसरोंको अपने ज्ञानका उपदेश 
किया करते हैं | तथा दूसरे लोग 
भी उसका निश्चय करते हैं | अतः 


विद्या ओर अविद्या नाम-रूप पक्षके. 


ही हैं, तथा नाम और रूप आत्माकें 
धर्म नहीं हैं, जेसा कि “जो नाम 
ओर रूपका निर्वाह करनेवाला है 
तथा जिसके भीतर वे ( नाम 
और रूप ) रहते है, वह ब्रह्म है? 
इस अन्य श्रुतिसे सिद्ध होता है । 
वे नाम-रूप भी सूर्यमें दिन और 
रात्रिके समान कल्पित ही हैं, 
वस्तुतः विद्यमान नहीं हँ | 


पूर्व०-किन्तु [ ईश्वर और जीवका ] 


अमेद माननेपर तो “बह इस . 


आनन्दमय आत्माको प्राप्त होता है?” 
इस श्रुतिमें जो [ पुरुषका ] कर्तृत्व और 
आनन्दमय आत्माका ] कर्मत्व बताया 
है वह उपपन्न नहीं होता ! 


_ संक्रमणशव्द- 
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न; विज्ञानमात्रत्वात्संक्रमण- 
स्य॒ । न जलकादि- 
वत्संक्रमणमिहोप- 
दिश्यते, कि तहि १ विज्ञानमात्र 
संक्रसणश्रुतेरथ; | 


तात्पयेम्‌ 


ननु मुख्यमेव संक्रमणं श्रूयत 
उपसंक्राभतीति चेत्‌? 

न; अन्नमयेषदर्शनात्‌ । न 
ह्यन्ममयपुपसंक्रामतो बाह्यादसा- 
छोकाजलकावत्संक्रमणं इञ्यते- 
ऽन्या वा । 

.- सनोमयस्य बहविनिर्गतस्य 


विज्ञानमयस्य वा पुनः प्रत्या- 


' वृच्यात्मसंक्रमणमिति चेत्‌ ? 


न; स्वात्मनि क्रियाविरोधा- 


दुन्योऽननमयमन्यशचुपसंक्रामतीति 


कृत्य मनोमेयो विज्ञानमयो वा 


“जानना? दै । 


पिद्धान्ती-नहीं, क्योंकि पुरुष- 
का संक्रमण तो केवळ विज्ञानमात्र 


'है । यहाँ. जोक आदिके संक्रमणके 


समान पुरुषके संक्रमणका उपदेश 
नहीं किया जाता | तो केसा £ 
इस संक्रमण-श्रुतिका अर्थ तो केवळ 
विज्ञानमात्र है ।# 

पूवं ०-उपसंक्रामति’ इस पदसे 
यहाँ मुख्य संक्रमण ( समीप जाना ) . 
ही अभिप्रेत हो तो : 

सिद्धान्ती-नहीं, क्योंकि अन्नमयमें 
मुख्य संक्रमण देखा नहीं जाता-- 
अन्नमयको उपसंक्रमण करनेवालेका 
जोंकके समान इस बाह्य जगत्से 
अथवा किसी और प्रकारसे संक्रमण 
नहीं देखा जाता । 

पूर्व०-बाहर [निकलकर विषयांमें] 
गये हुए मनोमय अथवा विज्ञानमय 
कोशोंका तो वहाँसे पुनः लोटनेपर. 
अपनी ओर होना संक्रमण हो ही 
सकता है ! 


पिद्धान्ती-नहीं, क्योंकि इससे 


| अपनेमे ही अपनी क्रिया होना-- 


यह विरोध उपस्थित होता है । 
अन्नमयसे भिन्न पुरुष अपनेसे भिन्न 
अन्नमयको प्राप्त होता है-इस प्रकार 


® अर्थात्‌ यहाँ “संक्रमण? शब्दका अर्थ जाना? या 'पहुँचना? नहीं बल्कि 
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स्वात्मानमेवोपसंक्रामतीति . वि- 
रोधः स्यात्‌ । तथा नानन्दमय 
स्यात्मसंक्रमणञ्चपपद्यते । तस्मान्न 
प्राप्ति; संक्रमणं नाप्यन्नमयादी- 
नामन्यतमकतकम्‌ । पारिशेष्याद्‌ 
समयाद्यानन्द्मयान्तात्मव्यति- 
रिक्तकठे क॑ ज्ञानमात्रं च संक्रमण- 
मुपपद्यते । 

ज्ञानमात्रत्वे चानन्दमयान्तः- 
स्यस्यैव सर्वान्तरस्याकाशाद्यन्न- 
' मयान्तं कारये. सृष्टानुप्रविष्टस्य 
हृदयगुदह्दाभिसंबन्धादन्नमयादि- 
व्वनात्मस्वात्मविभ्रमः संक्रमणे- 
नात्मविवेकविज्ञानोत्पत्त्या विन 
स्यति । तदेतसिन्नविद्याविश्रम- 
नाशे संक्रमणशब्द उपचर्यते न 
न द्यन्यथा सर्वगतस्यात्मन संक्र- 





प्रकरणका आरम्म करके अब 'मनो- 
मय अथवा विज्ञानमय अपनेको 
ही प्राप्त होता है? ऐसा कहनेमें 
उससे विरोध आता है । इसी प्रकार 
आनन्दमयका भी अपनेको प्राप्त 
होना सम्भव नहीं है; अत; प्राप्तिका 
नाम संक्रमण नहीं है ओर न वह 
अन्नमयादिमेंसे किसीके द्वारा किया 
जाता है । फलतः आत्मासे भिन्न 
अन्नमयसे लेकर आनन्दमय कोश- 
पर्यन्त जिसका कर्ता है वह ज्ञानमात्र 
ही संक्रमण होना सम्भव है | 


इस प्रकार संक्रमण” शब्दका 


अर्थ ज्ञानमात्र होनेपर ही आनन्दमयः 


कोशके भीतर स्थित सर्वान्तर तथा 
आकाशसे लेकर अन्नमंयकोरापर्यन्त 
कार्यवर्गको रचकर उसमें अनुप्रविष्ट 
इए आत्माका जो हृदयगुद्दाके 


सम्बन्धसे अन्नमय आदि अनात्माओं- 
में आत्मत्वका भ्रम है वह संक्रमण-' 


स्वरूप विवेक ज्ञानकी उत्पत्तिसे नष्ट 
हो जाता है । अतः इस अविद्यारूप 
भ्रमके नाशमें ही संक्रमण शब्दका 


उपचार ( गौणरूप) से प्रयोग 
किया गया है; इसके सिवा.किसी. ओर. 


प्रकार सवगत आत्माका संक्रमण 


| होना सम्भव नहीं है । 


Fe 
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स्वात्मन एव संक्रमणस्‌ | न हि 
जळूकात्मानभेव संक्रामति । 
तसात्सस्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मेति 
यथोकलक्षणारमग्नतिपच्पर्थमेव 

बहुभवनसमंग्रवेशरसलाभाभय- 

संक्रमणादि .परिकल्प्यते ब्रह्मणि 
स्वव्यवहारविषये; न तु परमार्थतो 
निर्विकल्पे ब्रह्मणि कश्चिदपि 


विकल्प उपपद्यते । 

` तमेतं निर्विकल्पमात्मानमेवं- 
क्रमेणोपसंत्रम्य विदित्वा न 
बिभेति . ङुतश्चनाभयं प्रतिष्ठा 


` विन्दत इत्येतसित्नर्थऽप्येष छो- 


को भवति । सर्वस्यैवास्य प्रक- 
रणस्यानन्दवल्ल्यथस्य. संक्षेपतः 


ग्रकाशनायेष मन्त्रो भवति ।।५।। 


अभाव होनेसे भी [ उसका किंसीकें 
प्रति जानारूप संक्रमण नहीं हो 
सकता ] । अपना अपनेको ही 
प्राप्त होना तो सम्भव नहीं है । 
जोक अपने प्रति ही संक्रमण (गमन ) 
नहीं करती । अतः “ब्रह्म सत्यस्वरूप, 
ज्ञानस्वरूप और अनन्त है! इस 
पूर्वोक्त लक्षणवाले आत्माके ज्ञानके 
लिये ही सम्पूर्ण व्यवहारके आंधार- 
भूत ब्रह्ममें अनेक होना, सृष्टिमे 
अनुप्रवेश करना, आनन्दकी प्राप्ति; 
अभय ओर संक्रमणादिकी कल्पना 
की गयी है; परमार्थतः तो निर्विकल्प 
्रह्ममें कोई विकल्प होना सम्भव 


है नहीं । 


इस प्रकार क्रमशः उस इस 
निर्विकल्प आत्माके प्रति उपसंक्रमणः 
कर अर्थात्‌ उसे जानकर साधक 
किसीसे भयभीत नहीं होता । वह 
अभयस्थिति प्राप्त कर लेता है | इसी 
अथेमें यह छोक भी है :। -इसः 


सम्पूर्ण प्रकरणके. अर्थात्‌ आनन्दः 


वल्लीके अर्थको संक्षेपसे प्रकाशित 
करनेके लिये ही यह मन्त्र है ॥५॥ 





' इति ब्रह्मानन्द्वल्ल्यामष्टमोऽनुवाकः ॥ ८॥ 
a Spee 





नवम अनुवाक 
बह्मानन्दका अनुभव करनेवाले विद्वानकी अभयप्रापि 


यतो वाचो निवर्तन्ते अप्राप्य मनसा सह । 
आनन्दं ब्रह्मणो विद्वान न बिमेति कुतश्चनेति । एतश्ह 
वाव न तपति । किमहसाधु नाकरवम्‌ । किमहं. पाप” 
मकरवमिति । स य एवं विद्वानेते आत्मान स्पृणुते । 
उमे होबेष एते आत्मानः स्पृणुते । य एवं वेद । इत्युप- 
निषत ॥ १॥ | | 


जहाँसे मनके सहित वाणी उसे प्राप्त न करके लौट आती है उस 
ब्रह्मके आनन्दको जाननेवाला किसीसे भी भयभीत नहीं होता । उस 
विद्यानको, मैंने शुम क्यों नहीं किया, . पापकर्म क्‍यों कर डाढा- इस 
प्रकारकी चिन्ता सन्तप्त नहीं करती । उन्हें [ ये पाप और पुण्य ही 
* तापके कारण है--] इस प्रकार जाननेवाला जो विद्वान्‌ अपने आत्माको 
प्रसन्न अथवा सबळ करता है उसे ये दोनों आत्मस्वरूप ही दिखायी, 
' देते हैं | [ वह कौन है ? ] जो इस प्रकार [ पूर्वोक्त अद्देत आनन्दखरूप 
' ब्रह्मको | जानता है । ऐसी यह उपनिषद्‌ ( रहृस्यविद्या ) है ॥ १॥ 


यतो यसात्निविकल्पाद्यथोक्त-| जिस पूर्वोक्त ढक्षर्णोबाले 
निर्विकल्प अद्यानन्दरूप आत्माके 


 उक्षणादवयानन्दादात्मनो वाचो- | पाससे द्रव्यादि सविकल्प वस्तुओंको 
प्रकाशित करनेवाला वाक्य 


 ऽभिधानानि द्रव्यादिसविकल्प- | अभिषान, जो वस्तुले [तरको 
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चस्तुविषयाणि 
निर्विकर्पेऽ्रयेऽपि ब्रह्मणि प्रयो- 


वस्तुसामान्या- 


वतृमिः प्रकाशनाय प्रयुज्यमाना- 
यगरप्याप्रकाञ्चैव निर्न 
खसामर्थ्याद्धीयन्ते-- 

मन इति प्रत्ययो विज्ञानम्‌ । 


तञ्च यत्राभिधानंःपरवृत्तमतीन्दरि- 
येऽप्यर्थे तदर्थ च प्रवतते प्रका- 
शनाय। यत्र च विज्ञानं तत्र 
वाचः प्रवृत्ति; । तस्मात्सहैव 
वाद्मनसयोरभिधानग्रत्यययोः : 
प्रवृत्ति; सवत्र । 
तस्माइझप्रकाशनाय सर्वथा 
प्रयोक्तृमिः प्रयुज्यमाना अपि 
वाचो यसादग्रत्ययनिषयाद्न- 
भिघेयादडड्यादिविदेषणात्सहेव 


मनसा विज्ञानेन सर्वेग्रकाशन- 
समर्थेन निवतेन्ते तं त्रण आ- 


नन्द श्रोत्रियस्याबृजिनस्याकामह- 
तै ० उ० २७-२८-- 


अन्य सविकल्प वस्तुओंके ] समान 
समझनेके कारण वक्ताओंद्वारा, ब्रह्म- 
के निर्विकल्प और अद्वेत होनेपर 
भी, उसका निर्देश करनेके लिये 
प्रयोग किया जाता है, उसे न 
पाकर अर्थात्‌ उसे प्रकाशित किये 
बिना ही लौट आता है-अपनी 
सामर्थ्यसे च्युत हो जाता है-- 


[मनसा सह! ( मनके सहित) 
इस पदसमूहमें ] 'मन? शब्द प्रत्यय 
अर्थात्‌ विज्ञानका वाचक है । वह, 
जहाँ-कहीं अतीन्द्रिय पदार्थोमें भी 
शब्दकी प्रवृत्ति होती है वहीं उसे 
प्रकाशित करनेके लिये प्रवृत्त हुआ 
करता है । जहाँ-कहीं भी विज्ञान 
है वहीं वाणीकी भी प्रवृत्ति है । 
अतः अभिधान ओर प्रत्ययरूप 
वाणी और मनकी सर्वत्र साथ-साथ 
द्वी प्रबृत्ति होती है । 


इसलिये वक्ताओंद्रारा सर्वथा 
ब्रह्मका प्रकाश करनेके लिये ही 
प्रयोग की हुई बाणी, जिस प्रतीतिके 
अविषयभूत, अकथनीय, अद्रय और 
निविशेष ब्रह्मके पाससे मन अर्थात्‌ 
सबको प्रकाशित करनेमें समर्थ 
विज्ञानके सहित लोट आती है उस 
ब्रह्मके आनन्दको-श्रोत्रिय निष्पाप | 
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तस्य सेषणाचिनिशुक्तस्यात्मभूतं 
विषयविषयिसंवन्थविनिमुक्त 
स्वाभाविक नित्यमविभक्त पर- 
मानन्दं ब्रह्मणो विद्वान्यथोक्तन 
विधिना न बिमेति ङुतश्चन 
निमित्ताभावात्‌ । 

न हि तसाडिदषोऽन्यदठस्त्व- 


NXE 


न्तरमस्ति भिन्नं यतो विभेति । 


अविद्यया यदोदरमन्तरं कुरुते, 
अथ तस्य भयं भवतीति ह्यक्तम्‌ । 


विदुषश्राविद्याकार्यस्य तेमिरिक- 
इष्टद्वितीयचन्द्रवन्नाशाङ्कयनिमिं- 
त्तस्य॒ न बिभेति ङ॒तश्चनेति 
युज्यते । 

मनोमये चोदाहृतो मन्त्रो 
मनसो ब्रह्मविज्ञानसाधनत्वात्‌ । 
तत्र ब्रह्मत्वमध्यारोप्य तत्स्तु- 
त्यथं न बिभेति कदाचनेति 
भयमात्रं प्रतिषिद्वमिहाद्वेतबिषये 
न ब्रिभेति कुतश्चनेति भयनिमि- 
त्तमेच प्रतिषिध्यते । 


[ बली २ 


अकामहत और सब प्रकारकी 
एषणाओंसे सुक्त साधकके आत्मभूत, 
विषय-विषयी सम्बन्धसे रहित, 
खाभाविक, नित्य और अविभक्त 
ऐसे ब्रह्मके उत्कृष्ट आनन्दको पूर्वोक्त 
विंधिसे जाननेवाला पुरुष कोई 
भयका निमित्त न रहनेके कारण 
किसीसे भयभीत नहीं होता । 


उस बिद्वान्‌से भिन्न कोई दूसरी 
वस्तु ही नहीं है जिससे कि उसे भय 
हो । अत्रिद्यावश जब थोड़ा-सा भी 
अन्तर करता है तभी जीवको भय 
होता है-ऐसा कहा ही गया है । 
अतः तिमिररोगीके देखे इए द्वितीय 
चन्द्रमाके समान विद्वान्‌के अविद्या- 
के कार्यभूत भयके निमित्ता नाश 
हो जानेके कारण वह किसीसे नहीं 
डरता-एऐसा कहना ठीक ही है । 


मनोमय कोशके प्रकरणम यह 
मन्त्र उदाहरणके छिये दिया गया 
था; क्योंकि मन ब्रह्मविज्ञानका 
साधन है । उसमें ब्रह्मवका आरोप 
करके उसकी स्तुतिके लिये ही “वह 
कमी नहीं डरता? इस वाक्यसे उसके 
भयमात्रका प्रतिषेध किया गया था । 
यहाँ अद्वेतप्रकरणमें वह किंसीसे 
नहीं डरता,-इस प्रकार मयके 
निमित्तका ही प्रतिषेध किया जाता है । 
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नन्वस्ति भयनिमित्तं साध्व- 


करण पापक्रिया च ? 

नेवस्‌; कथसित्युच्यते--एतं 
यथोक्तमेवंविदस्‌, ह वावेत्यव- 
-शारणार्थो, न तपति नोद्वेज- 
यति न संतापयति । कथं पुनः 
साध्मकरणं पापक्रिया च न 
तपतीत्युच्यते । किं कसात्साधु 
शोभनं कर्म नाकरवं न कृतवा- 
नस्मीति पश्चात्संतापो भवत्या- 
सन्ने मरणकाले । तथा किं 
कस्मात्पापं प्रतिषिद्धं कर्माकर 
कृतवानस्मीति च नरकपतनादि- 
दुःखभयात्तापो भवति । ते एते 
साध्वकरणपापक्रिये एवमेनं न 
तपतो यथाबिद्वांसं तपतः । 

कस्मात्पुनविंद्ांस न तपत 
इत्युच्यते-स य एवंविद्वानेते 
साध्वसाधुनी तापहेतू इत्यात्मानं 
स्पृणुते प्रीणयति बलयति वा 


शङ्का-किन्तु शुभ कमंका न 


| करना ओर पापकर्म करना यह तो 


भयका कारण है ही ! 


समाधान-ऐसी बात नहीं है । 
किस प्रकार नहीं है सो बतलाया 
जाता है-इस पूर्वोक्तको अर्थात्‌ इस 
प्रकार जाननेवालेको वह तप्त-उद्विग़ 
अर्थात्‌ सन्तप्त नहीं करता । मूलमें 
(हु और वाव? ये निश्चयार्थक 
निपात हैँ । वह पुण्यका न करना 
ओर पापक्रिया उसे किस प्रकार 
ताप नहीं देते ? इसपर कहते हैं-- 
“मेने शुभ कर्म क्यों नहीं किया? 
ऐसा पश्चात्तापं मरणकाल समीप 
आनेपर हुआ करता है. तथा भैंने 
पाप यानी, प्रतिषिद्ध कमे क्यों 
किया? ऐसा दुःख नरकात आदि- 
के भयसे होता है | ये पुण्यका न 
करना और पापका करना इस 
विद्दानूको इस प्रकार सन्तप्त नहीं 
करते जेसे कि वे अविद्वानको किया 
करते हैं | 


वे विद्वान्‌को क्यों सन्तप्त नहीं 
करते ? सो बतलाया जाता है-ये 
पाप-पुण्य ही तापके हेतु हैं-इस 
प्रकार जानतेवाळा जो बिद्वान्‌ | 
आत्माको प्रसन्न अथत्रा सबळ करता 
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परमात्मभावेनोमे पश्यतीत्यथ; । | है अर्थात इन दोनोंको परमात्मभाव- 


उमे पुण्यपापे दि यसादेवमेष 
विद्वानेते आत्मानमात्मरूपेंगेव 
पुण्यपापे स्वेन विशेषरूपेण 
शून्ये कृत्वात्मानं स्पणुत एव । 
को य एवं वेद यथोक्तमद्वेत- 
मानन्दं त्रह्म वेद तस्यात्मभावेन 
इष्टे पुण्यपापे निर्वीर्ये अतापके 
जन्मान्तरारम्भके न भवतः । 
इतीयमेबं यथोक्तास्यां वयां 
ब्रह्मविद्योपनिषत्सवोभ्यो विद्या- 
भ्यः परमरहस्यं दर्शितमित्यथे! । 
परं श्रेयोडस्थां निषण्णमिति॥ १॥ 


> 


से देखता है [ उसे ये पाप-पुण्य 
सन्तप्त नहीं करते ] । क्योंकि ये 
पाप-पुण्य दोनों ऐसे हैं [ अर्थात्‌ 
आत्मखरूप हैं ] अतः यह विद्वान 
इस पाप-पुण्यरूप आत्माको आत्म- 
भातनासे ही अपने विशेषरूपसे 
शून्य कर-आत्माको ही तृप्त करता 
है । वह विद्वान्‌ कौन है £ जो इस 
प्रकार जानता है अर्थात, पूर्वोक्त 
अद्वेत एवं आनन्द्खरूप घ्रह्मको 
जानता है । उसके आत्ममाबसे 
देखे हुए पुण्य-पाप निवाय और 
ताप पहुँचानेत्राले न होनेसे 
जन्मान्तरके आरम्भक नहीं होते । 


इस प्रकार इस बल्ीमें, जेसी कि 
ऊपर कहदी गयी है, यह ब्रह्मविधा- 
रूप उपनिषद्‌ है । अर्थात्‌ इसमें 
अन्य सत्र त्रिद्याओंकी अपेक्षा परम 
रहस्य प्रदर्शित किया गया है । इस 
िद्यामें ही परम श्रेय निहित है ॥ १॥ 


इति ब्रह्मानन्द्चल्ल्यां नवमो5चुवाकः ॥ ९ ॥ 
-"११>३८७६४-८६-- 
इति श्रीमत्परमहं सपरित्राजकाचार्यगो बिन्दभगवत्पूज्यपाद शिष्य- 
श्रीमच्छङ्करभगवतः कृतौ तेत्तिरीयोपनिषद्भा्ये 
त्रह्मानन्द्वल्ली समाप्ता । 
> 
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पूगुचही 


— Go 


अथम अनुवाळ 


भूगुका अपने पिता वरुणके पास जाकर बह्मविद्याविषयक 
प्रश्‍न करना तथा वरुणका बझ्लोपदेग्र 


सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मकाशा- 
दिकार्यमन्नमयान्तं 

सृष्टा तदेवानुप्रविष्टं 

विशेषवदिवोपलभ्यमानं यसा- 

त्तसात्सवेकायेविलक्षणमदृश्यादि- 


धर्मकमेवानन्दं तदेवाहृमिति 


बिजानीयादनुप्रवेशख तदर्थत्वा- 


ततस्येवं विजानतः शुभाशुभे 
कर्मणी जन्मान्तरारम्भके न 
भवत इत्येवमानन्दवरस्यां विव- 
क्षितोऽथंः परिसमाप्ता च ब्रह्म- 
विद्या । अतः परं ब्रह्मविद्या- 


साधनं तपो वक्तव्यमन्नादिविष- 


याणि चोपासनान्यनुक्तानीत्यत 


क्योंकि सत्य, ज्ञान और अनन्त 
ब्रह्म ही आकारासे लेकर अन्नमय- 
पर्यन्त कार्यवगेको रचकर- उसमें 
अनुप्रविष्ट हो सविशेष-सा उपलब्ध 
हो रहा है इसलिये वह सम्पूर्ण 
कार्यवर्गसे विलक्षण अदऱ्यादि घर्म- 
वाला आनन्द ही है; और वही मैं 
हूँ-ऐसा जानना चाहिये; क्‍योंकि 
उसके अनुप्रवेशका यही उद्देश्य 
है| इस प्रकार जाननेवाले उस 
साधकके शुभाशुभ कर्म जन्मान्तरका 
आरम्भ करनेवाले नहीं होते । 
आनन्दवह्ढीमें यही विषयः कहना 
अभीष्ट था । अब ब्रह्मविद्या तो 
समाप्त हो चुकी । यहाँसे आगे 
त्रह्मविद्याके साधन तपका निरूपण 
करना है तथा जिनका पहले 
निरूपण नहीं किया गया है उन 
अनादिविषयक उपासनाओंका भी 
वर्णन करना है; इसीलिये इस 
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इदमारभ्यते | प्रकरणका आरम्भ किया जाता है-- 

भगवे वारुणिः वरुणं पितरमुपससार अधीहि 
भगवो ब्रह्मेति । तस्मा एतत्प्रोबाच । अन्नं प्राणं चक्षुः 
शरोत्रं मनो वाचमिति | तश्होवाच । यतो वा इमानि 
भूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति। यत्मयन्त्य 
भिसंविशन्ति । तद्विजिज्ञासख । तद्‌ ब्रह्मेति । स तपो 
ऽतप्यत । स तपस्तप्त्वा ॥ १ ॥ 


वरुणका सुप्रसिद्ध पुत्र रुगु अपने पिता वरुणके पास गया [ ओर 
बोळा--- ] 'भगवन्‌ | मुझे ब्रह्मका बोध कराइये |! उससे वरुणने यह 
कद्दा--- अन्न, प्राण, नेत्र, श्रोत्र, मन और वाक्‌ [ ये ब्रह्मकी उपलब्धिके 
द्वार हैं ] ।? फिर उससे कहा--'जिससे निश्चय ही ये सब भूत उत्पन्न 
होते हैं, उत्पन्न होनेपर जिसके आश्रयसे ये जीवित रहते हैं. और अन्तमें 
विनाशोन्सुख होकर जिसमें ये छीन होते हैं उसे विशेषरूपसे जाननेकी 
इच्छा कर; वही ब्रह्म है | तब उस ( शशु) ने तप किया और उसने 
तप करके--॥ १॥ ` 
आख्यायिका विद्यास्तुतये, | पिताने अपने प्रिय पुत्रको इस 
पित्रोक्तेति (विद्या) का उपदेश किया था- 
प्रियाय ` पुत्राय ¬ | इस दृष्टिसे यह आख्यायिका विद्याकी 
स्तुतिके लिये है । “श्गुर्वे वारुणिः? 
, | इसमें 'वे? शब्द प्रसिद्धका स्मरण 
द्वानस्माको भृगुरित्येव॑नामा | करानेवाढा है । इससे “णुः इस 


्सिद्धोऽनुस्मार्यते । वारुणिर्वरु- नामसे प्रसिद्ध ऋषिका अनुस्मरण 


भृगुवे वारुणिः । वैशब्दः प्रसि- 


कराया जाता है जो वारुणि अर्थात्‌ 


णस्यापत्यं वारुणिवेरुणं पितरं | वरुणका पुत्र था। वह 





y 


` भृगुं होवाच ब्रह्मणो 
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ब्रम विजिज्ञासुरुपससारोपगत- | जाननेकी इच्छावाला होकर अपने 
पिता वरुणके पास गया । अर्थात्‌ 
यान्‌, अधीहि भगपो ब्रह्मेत्य- “हे भगवन्‌ ! आप मुझे ब्रह्मका 
उपदेश कीजिये? इस मन्त्रके द्वारा 
[ उसने गुरूपसदन. किया] । 
“अधीहि? शब्दका अर्थ अध्यापन 
( उपदेश') कीजिये-कहिये ऐसा 
समझना चाहिये । उस पिताने 
अपने पास विधिपूर्वक आये हुए 
उस पुत्रसे यह वाक्य कहा-“अन्न 
प्राणं चक्षु: श्रोत्रं मनः वाचम्‌ |? 


नेन मन्त्रेण । अधीहि अध्यापय 



















कथय । स च पिता विधिवदुप- 
सञ्ञाय तस्मै पुत्रायेतद्वचनं 


ग्रोवाच । अन्नं प्राणं चक्षु! श्रोत्रं 
सनो वाचमिति । 

अन्नं श॒रीरं तदभ्यन्तरं च 
वरुणोपदिष्ट- ग्राणसत्तारमुपठ- 


अह्म प्रािद्वाराणि ब्धिसाधनानि चक्षुः 
शरोत्रं मनो वाचमित्येतानि ब्रह्मो- 


पलब्धो दवाराण्युक्तवान्‌ । उक्त्वा 
च द्वारमृतान्येतान्यन्नादीनि तं 


(अन्न अर्थात्‌ शरीर उसके भीतर 
अन्न भक्षण करनेवाला प्राण, 
तदनन्तर विषयोंकी उपळब्धिके 
साधनमूत चक्षु, श्रोत्र, मन ओर 
वाक्‌ ये ब्रह्मकी उपलब्धिमें द्वाररूप 
हैंऐसा उसने कहा । इस 
प्रकार इन द्वारभूत अनादिको 
बतलाकर उसने उस भगुको ब्रह्मका 
लक्षण बतलाया | वह क्या है! 


किं तत्‌ ! [ सो बतलाते हैं-- ] 
यतो यसाद्वा इमानि ब्रह्मा- आ जहझासे लेकर स्तम्बपर्यन्त 
दीनि स्तम्बपर्यन्तानि] स प्राणी उत्पन्न होते हैं, 
लक्षणम्‌ भूतानि जायन्ते । जिसके आश्रयसे ये जन्म लेनेके 


अनन्तर जीवित रहइते-प्राण धारण 
करते अर्थात्‌ वृद्धिको प्राप्त होते हैं 
तथा विनाशकाल उपस्थित द्वोनेपर 


येन जातानि जीवन्ति प्राणा- 
न्धारयन्ति वर्धन्ते । विनाशकाले 
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च यत्प्रयन्ति यद्ब्रह्म प्रतिगच्छ- 
न्ति, अभिसंविशन्ति तादात्म्य- 
मेव प्रतिपद्यन्ते । उत्पत्तिस्थिति- 
लयकालेषु यदात्मतां. न जहति 
भूतानि तदेतदब्रह्मणो लक्षणम्‌ । 
तड़॒ह्म विजिज्ञासख विशेषेण 
ज्ञातुभिच्छख । यदेवंलक्षणं ब्रह्म 
तद्न्रादिद्वारेण प्रतिपद्यसे- 
यर्थः । श्रुत्यन्तरं च--“ग्राण- 
स्य प्राणमुत चक्षुषश्चक्षुरुत श्रोत्रस्य 
श्रोत्रमन्नस्यान्नं मनसो ये मनो 
विदुस्ते निचिकयुन्रह्म पुराण- 
मम्ज्यम्‌” ( बृ उ० ४। ४। 
१८) इति ब्रह्मोपलब्धों द्वारा 
ण्येतानीति दशयति | 

स॒ सुगुत्रेह्मोपलन्धिद्वाराणि 
जद्मोपल्व्यये नहमरेक्षेणं च श्रृत्वा 

इगेलपः पितुस्तपो ब्रह्मोप- 
लब्धिसाधनत्वेनातप्यत तप- 
`वान्‌। इतः पुनरलुपदिष्टस्यैव 
` तपसः साधनत्वप्रतिपत्तिभृंगो: १ 


जिसके प्रति प्रयाण करनेवाले 
अर्थात्‌ जिस ब्रह्मके प्रति गमन 
करनेवाले वे जीव उसमें प्रवेश 
करते उसके तादात्म्यभावको प्राप्त 
हो जाते हैं। तात्पर्य यह है कि 
उत्पत्ति, स्थिति और ल्यकालमें 
प्राणी जिसकी तद्रूपताका त्याग नहीं 
करते यही उस त्रहका लक्षण है | 
तु उस ब्रह्मो विशेषरूपसे जाननेकी 
इच्छा कर; अथौत्‌ जो ऐसे छक्षणों- 
वाला ब्रह्म है उसे अन्नादिके द्वारा 
प्राप्त कर | “ब्रह्म प्राणका प्राण, 
चक्षुका चक्षु, श्रोत्रका श्रोत्र, अन्नका 
अन्न ओर मनका मन है-ऐसा जो 
जानते हैँ वे उस पुरातन और श्रेष्ठ 
ब्रह्मको साक्षात्‌ जान सकते हैं?” ऐसी 
एक दूसरी श्रुति भी इस बातको 
प्रदर्शित करती है कि ये प्राणादि 
ब्रह्मकी उपळब्धिमें द्वारखरूप हैं । 


उस मृगुने अपने पितासे ब्रह्मी 
उपलब्धिके द्वार ओर ग्रहका लक्षण 
सुनकर ब्रह्मसाक्षात्कारके साधन- 
खूपसे तप किया । [ यहाँ प्रश्न 
होता है कि ] जिसका उपदेश ही 
नहीं दिया गया था उस तपके 
[ ब्रह्मप्रापिका ] साधन होनेका 
ज्ञान मुगुको केसे इभा ? [उत्तर ] 
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सावशेषोक्तः । अन्नादि ब्रह्मणः 
ग्रतिपत्तो द्वारं लक्षणं च यतो 
वा इमानीत्याद्यक्तवान्‌ । सावशेषं 


हि तत्साक्षाइह्मणो5निर्देशात्‌ । 

अन्यथा हि स्वरूपेणेव ब्रह्म 
निर्दे्टव्यं जिज्ञासवे पुत्रायेद- 
मित्थंरूपं ब्रह्मेति । न चेवं निर- 


दिशत्किं तहि ? सावशेषमेवोक्त- 


क्योंकि [ उसके पिताका ] कथन 
सावशेष ( जिसमें कुछ कहना शेष 
रह गया हो-ऐसा ) था । वरुणने 
“यतो वा इमानि भूतानि? इत्यादि 
रूपसे अन्नादि ब्रह्मकी प्राप्तिका द्वार 
ओर लक्षण कहा था । वह सावशेष 
( असम्पूर्ण) था; क्योंकि उससे 
ब्रह्मका साक्षात्‌ निर्देश नहीं होता | 


नहीं तो, उसे अपने जिज्ञासु 
पुत्रके प्रति वह ब्रह्म ऐसा है? इस 
प्रकार उसका स्वरूपसे ही निर्देश 
करना चाहिये था । किन्तु इस 
प्रकार उसने निर्देश किया नहीं है । 
तो किस प्रकार किया है ? उसने 


वान्‌ । अतोऽवगम्यते नूनं साध- | उसे सावशेष ही उपदेश किया है । 


नान्तरमप्यपेक्षते पिता ब्रह्म- 
विज्ञानं प्रतीति । तपोविशेषग्नति- 
पत्तिस्तु सर्वसाधकतमत्वात । 
सर्वेषां हि नियतसाध्यविषयाणां 
साधनानां तप एव साधकतमं 
साधनमिति हि प्रसिद्धं लोके । 
तस्ात्पित्रानुपदिष्मपि  ब्रह्म- 
विज्ञानसाधनत्वेन तप; प्रतिपेदे 
भृगुः । तच्च तपो बाह्यान्तः- 


करणसमाधानं तद्द्वारकत्वाइल्- 


इससे जाना जाता है कि उसके 
पिताको अवश्य ही ब्रह्मज्ञानके प्रति 
किसी अन्य साधनकी भी अपेक्षा 
है । सबसे बड़ा साधन होनेके 
कारण भगुने तपको ही विशेष 
रूपसे ग्रहण किया । जिनके साध्य 
विषय नियत हैँ उन साधनोंमें तप 
ही सबसे अधिक सिद्धि प्राप्त कराने- 
वाला साधन है-यह बात लोकमें 
प्रसिद्ध ही है । इसलिये पिताके 
उपदेश न देनेपर भी भृगुने ब्रह्म- 
विज्ञानके साधनरूपसे तपको स्वीकार 
किया । वह तप बाह्य इन्द्रिय 
और अन्तःकरणका समाहित करना 
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प्रतिपत्तेः | “मनसश्रेन्द्रियाणां | ही है; क्योंकि ब्रहमप्रा्ि उसीके 
च ह्येकाग्न्यं परमं तप! । | हरा होनेवाली है | “मन और 


९ | इन्द्रियोंकी एकाग्रता ही परम तप 
तज्ज्यायः सरवेधर्मेभ्यः स धम! 
तरम है । वह सब धमोसे उत्कृष्ट है और 


प्र उच्यते’ ( महा० शा० २५०। जाता हेर इस 
४ ) इति स्मृतेः । स च तपस्त- | स्मृतिसे यही बात सिद्ध होती है । 


प्त्वा ॥ १॥ उस मृगुने तप करके--॥ १ ॥ 


स SN 
इति भ्रूगुवल्ल्या प्रथमोऽनुवाकः ॥ १ ॥ 


॥ न 


द्वितीय अनुवाक 
अन्न ही बह है--ऐसा .जानकर और उसमें बह्मके लक्षण घटाकर 
म॒गुका पुनः वरुणके पास आना और उसके 
उपदेशसे पुनः तप करना 


अन्नं ब्रह्मेति व्यजानात्‌ । अन्नाद्ःथेव खल्विमानि 
भूतानि जायन्ते । अन्नेन जातानि जीवन्ति । अन्नं 
प्रयन्त्यभिसंविशन्तीति । तद्विज्ञाय पुनरेव वरुणं पितर- 
मुपससार । अधीहि भगवो अझेति । तश होवाच । 
तपसा ब्रह्म विजिज्ञासस्व । तपो ब्रह्मेति । स तपोऽतप्यत । 
स तपस्तप्त्वा ॥ १ ॥ | 

अन्न ब्रह्म है--ऐसा जाना । क्योंकि निश्चय अश्नसे ही ये सब 
प्राणी उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न दोनेपर अन्नसे ही जीवित रहते है. तथा 
प्रयाण करते समय अन्नमें ही छीन होते हैं | ऐसा जानकर वह फिर 


अपने पिता वरुणके पास आया [ और कहा-- ] "भगवन्‌ | मुझे ब्रह्मका 
उपदेश कीजिये |? वरुणने उससे कह्ा--श्रह्मको तपके द्वारा जाननेकी 





AN 





अयु० २ | 


इच्छा कर, तप ही ब्रह्म है ॥ त 
करके- |! १ || 


अन्नं त्रह्वोति व्यजानाद्वि- 
ज्ञातवान्‌ तद्वि यथोक्तलक्षणो- 
पेतस्‌ । कथ्य ? अन्नाद्भयेव 
खल्विमानि भूतानि जायन्ते; 
अन्नेन जातानि जीवन्ति अन्नं 
ग्रथन्त्यभिसंविशन्तीति तस्रा- 
युक्तमन्नस्य ब्रह्मत्वमित्यभि- 
प्राय; । स॒ एवं तपस्तप्त्वान्नं 
त्रह्मेति विज्ञायान्नलक्षणेनोप- 
पच्या च पुनरेव संशयमापन्नो 
वरुणं पितरशुपससार अधीहि 
भगवो ब्रह्मेति । 

कः पुनः संशयहेतुरस्येत्यु- 


च्यते-अन्नस्योत्पत्तिदर्शनात्‌ । 
तपसः पुनः पुनरुपदेशः साधना- 
तिशयत्वावधारणार्थः । यावद्- 
हणो लक्षणं निरतिशयं न भवति 
यावच्च जिज्ञासा न निवतते 
तावत्तप एव ते. साधनम्‌ । तप- 


शाङ्करभाष्याथे २१९ 
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उसने तप किया और उसने तप 


अन्न ब्रह्म है-ऐसा जाना | वही 
उपयुक्त ढक्षणसे युक्त है । सो केसे ? 
क्योंकि निश्चय अन्नसे ही ये सब 
प्राणी उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होनेपर 
अन्नसे ही जीवित रहते हैं तथा 
मरणोन्मुख होनेपर अन्नमें ही लीन 
हो जाते हैं | अतः तात्पर्य यह है 
कि अन्नका ब्रह्मरूप होना ठीक ही 
है | वह इस प्रकार तप करके तथा 
अनके लक्षण और युक्तिके द्वारा 'अन्न 
ही ब्रह्म है? ऐसा जानकर फिर भी 
संशयग्रस्त हो पिता वरुणके पास 
आया [ और बोळा- ] “भगवन्‌ ! 
मुझे ब्रझका उपदेश कीजिये? | 

परन्तु इसमें उसके संशयका 
कारण क्या था £ सो बतळाया 
जाता है | अन्नकी उत्पत्ति देखनेसे 
[ उसे ऐसा सन्देह हुआ ] । यहाँ 
तपका: जो बारम्बार उपदेश किया 
गया है वह उसका प्रधान साधनत्व 
प्रदर्शित करनेके लिये है । अर्थात्‌ 
जबतक ब्रह्मका लक्षण निरतिशय 
न हो जाय और जबतक तेरी 
जिज्ञासा शान्त न हो तबतक तप 
ही तेरे लिये साधन है । तात्पर्य यह 
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तेव ब्रह्म विजिज्ञाससतेत्यर्थः । | है कि व. तपसे ही त्रहाको जाननेकी 
ऋज्वन्यत्‌ ॥ १ ॥ इच्छा कर । रोष अर्थ सरळ है ॥१॥ 
——SIRRDRR ST 


इति भ्रगुवल्ल्यां द्वितीयोऽनुवाकः ॥ २॥ 


तृतीय अनुवाक 


प्राण ही बह है- ऐसा जानकर और उसीमें बह्मके लक्षण घटाकर 
भगुका पुनः वरुणके पास आना और उसके 
उपदेशसे पुनः तप करना 


प्राणो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ । प्राणाडऱ्येव खल्विमानि 
भूतानि जायन्ते । प्राणेन जातानि जीवन्ति । घ्राणं 
प्रयन्त्यभिसंविशान्तीति । तद्विज्ञाय पुनरेव वरुणं 





पितरमुपससार । अधीहि भगवो ब्रह्मेति । तश होवाच । 


तपसा ब्रह्म विजिज्ञासस्व । तपो ब्रह्मेति । स तपो- 


ऽतप्यत । स तपस्तप्त्वा ॥ १ ॥ 


प्राण ब्रह्म है- ऐसा जाना । क्योंकि निश्चय प्राणसे ही ये प्राणी 
उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होनेपर प्राणसे ही जीवित रहते हैं और मरणोन्सुख 
होनेपर प्राणमें ही लीन हो जाते हैं | ऐसा जानकर वह फिर अपने पिता 
वरुणके पास आया [ और बोला-- ] “भगवन्‌ | मुझे ब्रह्मका उपदेश 


` कीजिये ।? उससे वरुणने कहा--त्‌ तपसे ब्रह्मको जाननेकी इच्छा कर । 
` तप ही ब्रहम है |! तब उसने तप किया और उसने तप करके--॥ १ ॥ 


RR हि. 
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चतुथे अलुवाक 


मन ही ब्रह्म है--ऐसा जानकर और उसमें ब्रह्मके लक्षण घटाकर 
भगुका पुनः वरुणके पास आना और उसके 
उपदेशसे पुनः तप करना 


मनो ब्रह्मेति व्यजानात्‌ । मनसो ह्येव खल्विमानि 
भूतानि जायन्ते । मनसा जातानि जीवन्ति । मनः 
प्रयन्त्यभिसंविरान्तीति । तद्विज्ञाय पुनरेव वरुणं 
पितरमुपससार । अधीहि भगवो ब्रह्मेति । त होवाच । 
तपसा ब्रह्म विजिज्ञासख । तपो ब्रह्मेति । स तपोऽतप्यत । 


स तपस्तप्त्वा ॥ १ ॥ | 
मन ब्रह्म है ऐसा जाना; क्योंकि निश्चय मनसे ही ये जीव 


उत्पन्न होते है, उत्पन्न होनेपर मनके द्वारा ही जीवित रहते हैं और 


अन्तमें प्रयाण करते हुए मनमें ही छीन हो जाते हैं । ऐसा जानकर 
वह फिर पिता बरुणके पास गया [ ओर बोला- ] भगवन्‌ | मुझे 
ब्रह्मका उपदेश कीजिये |” वरुणने उससे कहा--'तू तपसे ब्रह्मको 
जाननेकी इच्छा कर, तप ही ब्रह्म है |! तब उसने तप किया और उसने 
तप करके--॥ १ ॥ 


क १23728 गट ळा 
इति भृगुवल्ल्यां चतुथांऽनुवाकः ॥ ४॥ 
| | 








पञ्चम अनुवाक 


विज्ञान ही बझ है--ऐसा जानकर और उसमें बह्मके लक्षण 
घटाकर मुगुका पुनः वरुणके पास आना और 
उसके उपदेश्रसे पुनः तप करना 


विज्ञानं ब्रझेति व्यजानात्‌ । विज्ञानाड्येव 
खल्विमानि भूतानि जायन्ते । विज्ञानेन जातानि 
जीवन्ति । विज्ञानं प्रयन्त्यमिसंविशन्तीति । तद्विज्ञाय 
पुनरेब वरुणं पितरमुपससार । अधीहि भगवो अह्मेति । 
तशहोवाच । तपसा ब्रह्म विजिज्ञासल । तपो ब्रह्मेति । 


स तपोऽतप्यत । स तपस्तप्त्वा ॥ १ ॥ 


विज्ञान ब्रह्म है- ऐसा जाना। क्योंकि निश्चय विज्ञानसे ही ये 
सब जीव उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न दोनेपर त्रिज्ञानसे ही जीवित रहते हैं 


और फिर मरणोन्मुख होकर विज्ञानमें ही प्रविष्ट हो जाते हैं। ऐसा 


जानकर वह फिर पिता बरुणके समीप आया [ और बोळा--] 'भगतरन्‌ ! 
मुझे ब्रह्मका उपदेश कीजिये |” वरुणने उससे कहा--'त, तपके द्वारा 
रको जाननेकी इच्छा कर । तप ही ब्रह्म है.।? तब उसने तप किया 
ओर तप करके- ॥ १ ॥ 

इति भृगुचलल्यां पञ्चमोऽनुवाकः ॥ ५ ॥ 
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पछ अनुवाक 


आनन्द ही बल्ल हे--ऐसा भगुक्ला निश्चय करना तथा इस भार्गवी 
वारुणी विद्याका महत्त और फल . 


आनन्दो बह्मेति व्यजानात्‌ । आनन्दाद्ध्येव 
खल्विमानि भूतानि जाथन्ते । आनन्देन जातानि 
जीवन्ति । आनन्दं प्रयन्त्यभिसंविशन्तीति । सैषा 
भागेवी वारुणी विद्या परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठित । स य 
एवं वेद्‌ प्रतितिष्ठति । अन्नवानन्नादो भवति । महान्‌ 
भवति, प्रजया पशुभि्र्वर्चसेन । महान्‌ कीत्यो ॥१॥ 


आनन्द ब्रह्म है--ऐसा जाना; क्योंकि आनन्दसे ही ये सब प्राणी 
उत्पन्न होते हैं, उत्पन्न होनेपर आनन्दके द्वारा ही जीवित रहते हैं और 
प्रयाण करते समय आनन्दमें ही समा जाते हैं | वह यह भ्रगुकी जानी 
हुई और वरुणकी उपदेश की इई विद्या परमाकाशमें स्थित है । जो ऐसा 
जानता है वह ब्रह्ममें स्थित होता है; वह अन्नवान्‌ और अन्नका भोक्ता 
होता है; प्रजा, पशु ओर ब्रह्मतेजके कारण महान्‌ होता है. तथा कीर्तिके 
कारण भी महान्‌ होता है ॥ १ ॥ 


एवं तपसा विशुद्धात्मा। एस प्रकार तपसे शुद्धचित्त इए 


व _ | श्युने ग्राणादिमें पूर्णतया न्रह्मका 
माणादिषु स "च| लक्षण न देखकर धीरे-धीरे भीतरकी 


मपश्यञ्शने; शनेरन्तरनुप्रविश्या- | ओर प्रवेश कर तपरूप साधनके 
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न्तरतममानन्द॑ ब्रह्म विज्ञातवां- 
स्तपसेव साधनेन भृगुः । तसाइ- 
हाविजिज्ञासुना वाह्यान्तःकरण- 
समाधानलक्षणं परमं तपःसाधन- 
मनु्ठेयमिति प्रकरणार्थः । 
अधुनाख्यायिकातोऽपसृत्य 
श्रुतिः स्वेन वचनेनाख्यायिका- 
निर्वत्यमर्थमाचष्टे-सैषा भार्गवी 
भृगुणा विदिता वरुणेन प्रोक्ता 
वारुणी बिद्या परमे व्योमन्हृदया- 
काशगुहायाँ परम आनन्देडदैते 
प्रतिष्ठिता परिसमाप्तानमयादात्म- 
नो$धिम्रवृत्ता । य एवमन्योऽपि 
` तपसैव साधनेनानेनैव क्रमेणा- 
तुप्रविञ्यानन्दं ब्रह्म वेद स एवं 
विद्याप्रति्ठानातप्रतितिष्ठत्यानन 
परमे ब्रह्मणि ब्रह्मेव भवतीत्यर्थः । 
दष्टं च फलं तस्योच्यते 


द्वारा ही सत्रकी अपेक्षा अन्तरतम 
आनन्दको ब्रह्म जाना | अतः जो 
ब्रह्यको जाननेकी इच्छावाला हो उसे 
साधनरूपसे बाह्य इन्द्रिय और 
अन्तःकरणका समाधानरूप परम 
तप ही करना चाहिये-यह इस 
प्रकरणका तात्पर्य है । 


अत्र आख्यायिकासे निवृत्त होकर 
श्रुति अपने ही वाक्यसे आख्यायिका- 
से निष्पन्न होनेत्राला अर्थ बतळाती 
है-अन्नमय आत्मासे प्रारम्भ हुई 
यह भारगत्री-सृगुकी जानी हुई ओर 
वारुणी-वरुणकी कही हुई विद्या 
परमाकाशमें-हृदयाकारास्थित गुहा- 
के भीतर अद्वैत परमानन्दमे प्रतिष्टित 
हे अर्थात्‌ वहीं इसका पर्यवसान 
होता है । इसी प्रकार जो कोई 
दूसरा पुरुष भी इसी क्रमसे तपरूप 
साधनके द्वारा क्रमशः अनुप्रवेश 
करके आनन्दको ब्रह्मरूपसे जानता 
है वह इस प्रकार विद्यामे 
स्थिति छाम करनेसे आनन्द अर्थात्‌ 
परन्रह्ममें स्थिति प्राप्त करता है, यानी 
ब्रह्म ही हो जाता है । 


अब उसका दृष्ट ( इस लोकर्मे 
प्राप्त होनेवाला ) फळ बतळाया 
जाता है-अन्नवान्‌-जिसके पास 


, 
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इत्यन्नवान्‌ । सत्तामात्रेण तु 
सर्वो ह्यन्नवानिति विद्याया 
विशेषो न स्यात्‌ । एवमन्नमत्ती- 
त्य्ञादो दीस्ताभिभवतीत्यथ! | 
सहान्मवति । केन महत्त्वमित्यत 
आह--प्रजया पुत्रादिना पशु- 
सिर्गवाशादिभित्रेह्ववचेसेन शम- 
दमज्ञानादिनिमित्तेन तेजसा । 
महान्भवति कीत्य ख्यात्या 
शुभप्रचारनिमित्तया ॥१॥ 
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बहुत-सा अन्न हो उसे अन्नवान्‌ 
कहते हैं |# अन्नकी सत्तामात्रसे तो 
सभी अन्नवान्‌ हैं, अतः [ यदि उस 
प्रकार अर्थ किया जाय तो] 
विद्याकी कोई विशेषता नहीं रहती । 
इसी प्रकार वह अन्नाद-जो अन्नमक्षण 
करे यानी दीप्तामि हो जाता है | वह 
महान्‌ हो जाता है । उसका महत्त्व 
किस कारणसे होता है £ इसपर 
कहते हैं--पुत्रादि प्रजा, गौ, अइव 
आदि पशु तथा ब्रह्तेज यानी शम, 
दम एवं ज्ञानादिके कारण होनेवाळे 
तेजसे तथा कीर्ति यानी शुभाचरणके 
कारण होनेवाळली ख्यातिसे वह 
महान्‌ हो जाता है ॥ १ ॥ 





इति शृगुवलल्यां षष्ठोऽनुवाकः ॥ ६ ॥ 





% मूलमें केवळ “अन्नवान्‌? है, भाष्यमें उसका अर्थ 'प्रभूत ( बहुतसे ) 


अन्नवाला? किया गया है | इससे यह शंका होती है कि “प्रभूत? विशेषणका 
प्रयोग क्यों किया गया । इसीका समाघान करनेके लिये आगेका वाक्य है । 


ते० उ० २९-३०-— 








सप्तम अनुवाक 
अन्की निन्दा न करनारूप व्रत तथा शरीर ओर ग्राणरूप अच- 
ब्रह्मके उपांसंकको प्राप्त होनेवाले फलका वर्णन 


अन्नं न निन्द्यात्‌ । तद्रतम्‌ । घ्राणो वा अन्नस्‌ । 
शरीरमन्नादम्‌ । प्राणे शरीरं प्रतिष्ठितम्‌ । शारीरे प्राणः 
प्रतिष्ठितः । तदेतदन्नमन्ने प्रतिष्ठितम्‌। स य एतदन्नमन्ने 
प्रतिष्ठितं वेद प्रतितिष्ठति । अन्नवानन्नादो भवति । महान्‌ 
भवति प्रजया पशुभित्रह्मवचेसेन । महान्‌ कीत्यो ॥१॥ 


अश्नकी निन्दा न करे । यह त्रहङ्गका ब्रत है । प्राण ही अन है 
और शरीर अनाद है । प्राणमें शरीर स्थित है और शरीरमें प्राण स्थित 
है | इस प्रकार [ एक दूसरेके आश्रित होनेसे वे एक दूसरेके अन हैं; 


अतः ] ये दोनों अन्न ही अन्नमें प्रतिष्ठित हैं । जो इस प्रकार अन्नको 


अन्नमें स्थित जानता है वह प्रतिष्ठित ( प्रख्यात ) होता है, अन्नवान्‌ 


और अन्नमोक्ता होता है । प्रजा, फ्शु और ब्रह्मतेजके कारण महात्‌ होता. 


है तथा कीतिके कारण भी महान्‌ होता है ॥१.॥ 


, किं चान्नेन डारभूतेन श्रम | इसके सिवा क्योंकि द्वारभूत 
बिज्ञात अनके द्वारा ही ब्रह्मको जाना है 
यसाचसाद्णुरुमिव | इसलिये गुरुके समान अनकी भी 


अन्त न -निन्धाचदस्मैबै ्रम- | निदा न करे । इस प्रकार अह 


कनेः | वेत्ताके लिये यह त्रत उपदेश किया 
बुदा व्रतमुपदिश्यते । त्रतोप- | जाता है । यह ब्रतका उपदेश 





देशा5बस्तुतये, 
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चान्नस्य ग्रह्मोपल्ध्युपायत्वात्‌ | 

प्राणो वा अन्न, शरीरान्त- 
भावात्म्राणस्य । यघस्यान्तः- 
श्रतिष्ठितै भवति ततस्यान्नं भव- 
तीति । शरीरे च ग्राणः प्रति- 
हितस्तसात्म्राणोऽन्नं शरीरमना- 
दस्‌ । तथा शरीरमप्यन्नं प्राणो- 
5न्नादः । कात्‌ ? प्राण शरीरं 
प्रतिष्ठितस्‌; तन्निमित्तत्वाच्छरी- 
रखिते। । तस्ात्तदेतदुभयं शरीर 
ग्राणश्चान्नमन्नाद्च । येनान्योन्य- 
सिन्ग्रतिष्ठितं तेनान्नस्‌ । येना- 
न्योन्यस्य प्रतिष्ठा तेनानादः । 
तसात्प्राणः शरीरं चोभयमन्न- 
मन्नादं च । 

स य एवमेतदख्नमन्ने प्रति- 
षितं वेद प्रतितिषत्यन्नान्नादा- 
त्मनैव । किं चान्नवानन्नादो भव- 


तीत्यादि पूर्ववत्‌ ॥१॥ 


स्ताद्भावत्य | अन्नकी स्तुतिके लिये है और अन्नकी 


स्तुतिपात्रता ब्रह्मोपलन्धिका साधन 
होनेके कारण है । 

प्राण ही अन्न है; क्योंकि प्राण 
शरीरके भीतर रहनेबाळा है । जो 
जिसके भीतर स्थित रहता है वह 
उसका अन्न हुआ करता है। प्राण 
शरीरमें स्थित है, इसलिये प्राण 
अन्न है और शरीर अन्नाद है। 
इसी प्रकार शरीर भी अन्न है और 
प्राण अन्नाद है; केसे £-प्राणमें 
शरीर स्थित है; क्योंकि शरीरकी 
स्थिति प्राणके ही कारण है अतः 
ये दोनों शरीर और प्राण अन्न और 
अन्नाद हैं; क्योंकि वे एक दूसरेमें 
स्थित हैं इसलिये अन्न है और 
क्योंकि एक दूसरेके आधार हैं 
इसलिये अन्नाद हैं । अतएव प्राण 
और शरीर दोनों ही अन्न और 
अन्नाद हैँ । _ 

वह जो इस प्रकार अन्नको अन्नमें 
स्थित जानता है, अन्न ओर अन्नाद- 
रूपसे ही स्थित होता है तया अन- 
वान्‌ और अन्नाद होता है- इत्यादि 
रेष अये पूर्ववत्‌ है ।। १ ॥ 


2 
इति भ्र॒गुवल्ल्यां सप्तमोऽनुवाकः ॥७॥ 


sO Ug कनल 





अष्टम अनुवाक 


अन्नका त्याग न करनारूप ब्रत तथा जल और ज्योतिरूप 
अन-ब्र्मके उपासकको प्राप्त होनेवाले फलका वर्णन 


- अन्न न परिचक्षीत। तदूव्रतम्‌ । आपो वा अन्नम्‌ । 
, ज्योतिरञ्चादम्‌ । अप्सु ज्योतिः प्रतिष्ठितम । ज्योतिष्यापः 
प्रतिष्ठिताः । तदेतदन्नमन्ने प्रतिष्ठितम्‌ । स य एतदन्न- 
सन्ने प्रतिष्ठितं वेद प्रतितिष्ठति। अन्नवानन्नादो भवति । 
महान्भवति प्रजया पशुभिब्रेह्मवचेसेन । महान्कीत्यी ॥ १॥ 


अन्नका त्याग न करे | यह ब्रत है। जळ ही अन्न है । ज्योति 
'अन्नाद हवै । जमे ज्योति प्रतिष्ठित है और ज्योतिमे जल स्थित है । 
इस प्रकार ये दोनों अन्न ही अन्नमें प्रतिष्टित हैं । जो इस प्रकार अन्नको 
अन्मे स्थित जानता है वह प्रतिष्ठित होता है, अन्नवान्‌ और अन्नाद 
होता है, प्रजा, पशु और ब्रह्मतेजके कारण महान्‌ होता है तथा कीतिके 
कारण भी महान्‌ होता है ॥ १ ॥ 


: अन्नं न परिचक्षीत न परि- अन्का प्रत्याख्यान अर्थात्‌ त्याग 
स्त हेड 1: ५ |न करे, यहद ब्रत है-यह कथन 
हरेत्‌ । तद्वतं पूवचत्स्तुत्यथस्‌ । | पूर्ववत्‌ स्तुतिके छिये है । इस 
तदेव _ | प्रकार शुभाशुभकी कल्पनासे उपेक्षा 
SD TC अपरि न किया हुआ अन्न ही यहाँ स्तुत 
हियमाणं स्तुतं महीकृतमन्नं स्यात्‌। | एवं महिमान्वित किया जाता [है । 
एवं यथोक्तुत्तरेष्वप्यापो वा | तया आगेके “आपो वा अन्नम? 
ह तयार या इत्यादि वाक्योंमें भी पूर्वोक्त अर्थकी 
अन्नमित्यादिषु योजयेत्‌ ॥१॥ | ही योजना करनी चाहिये ॥१॥ 





इति भ्रगुवल्ल्यामष्टमोष्चुवाकः ॥ ८॥ 
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नवस अनुवाक 


अन्तञ्चयरूप ब्रत तथा पार्थिवी और आकाश्ररूप अच-जद्यके 
उपासकको प्रात होनेवाले फलका वर्णन 


अन्नं बहु कुर्वीत । तद्ब्रतम्‌ । पृथिवी वा अन्नम्‌'। 


. आकाशो$ज्ञादः । पृथिव्यामाकाशः प्रतिष्ठित! । आकारो 


परथिवी प्रतिडिता । तदेतदन्नमन्ने प्रतिष्ठितम्‌ । स य॒ 
एतदन्नमन्ने प्रतिष्ठितं वेद प्रतितिष्ठति । अन्नवानन्नादो 
भवति । महान्भवति प्रजया पशुभिब्रेह्मवर्चसेन । 

महान्कीत्यो ॥ १ ॥ | 
अन्नको बढ़ावे--यह ब्रत है। पृथिवी ही अन्न है। आकाश 
अन्नाद है । पृथिवीमें आकाश स्थित है और आकारामें पृथिवी स्थित है । 
इस प्रकार ये दोनों अन्न ही अन्नमें प्रतिष्ठित हैं | जो इस प्रकार अन्नको 
अन्नमें स्थित जानता है वह प्रतिष्ठित होता है, अन्नवान्‌ और अन्नाद 
होता है, प्रजा, पशु और ब्रह्मतेजके कारण महान होता है तथा कीर्तिके 

रण भी महान्‌ होता है || १ ॥ 

अप्सु ज्योतिरित्यब्ज्योति-| पूर्वोक्त 'अप्सु ज्योति: आदि 
मन्त्रके अनुसार. जळ और ज्योतिकी 


| अन्न और अन्नाद गुणसे उपासना 
षोरज्ञाज्ञादगुणत्वेनोपासकऱ्या- करनेवालेके लिये 'अननको बढ़ाना 


व्रत है? [-यह बात इस सन्त्रमें 


न्नख बहुकरणं व्रतस्‌ ॥ १ ॥ | कही गयी है ]॥ १॥ 


पाएकै --- 
इति भ्रगुवल्ल्या नवमो५चुवाकः ॥ ९ ॥ 
2 SF 








दशम अनुवाक 


ग्रहागत अतिथिको आश्रय और अच देनेका विधान एवं 
उससे प्राप्त होनेवाला फल; तथा प्रकारान्तरसे 
व्रझकी उपासनाका वर्णन 


न कंचन वसतो प्रत्याचक्षीत । तद्त्रतम्‌। तस्माथया 
कया च विधया बहुन्नं प्राप्नुयात्‌ । आराध्यस्मा अज्न- 
मित्याचक्षते । एतद्वै सुखतोऽक्नशराडम्‌ । मुखतोऽस्मा 
अन्नश्राध्यते । एतद्वै मध्यतोऽन्नशराडम्‌ । मध्यतो- 
ऽस्मा अन्नश्राध्यते । एतद्वा अन्ततोऽन्नशराडम्‌ । 
अन्ततोऽस्मा अन्नशराध्यते ॥ १ ॥ 

य एवं वेद्‌ । क्षेम इति वाचि । योगक्षेम इति 
प्राणापानयोः । कमेति हस्तयोः । गतिरिति पादयोः । 
बिमुक्तिरिति पायौ । इति मानुषीः समाज्ञाः। अथ देवीः । 
तृप्तिरिति वृष्टौ । बलमिति विद्युति ॥ २ ॥ 

यश इति पशुषु ज्योतिरिति नक्षत्रेषु। प्रजातिरम््ृत- 
मानन्द्‌ इत्युपस्थे । सवैमित्याकाशे । तत्प्रतिष्ठेत्युपासीत । 
प्रतिष्ठावान्‌ भवति । तन्मह इत्युपासीत । महान्‌ 
भवति । तन्मन इत्युपासीत । मानवान्‌ भवति ॥ ३ ॥ 

तन्नम इत्युपासीत । नम्यन्तेऽस्मे कामाः । 
तदबहझेत्युपासीत । त्रवान्‌ भवति । तदुब्रह्मणः परिमर 
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इत्युपासीत । पर्यणं भ्रियन्ते द्विषन्तः सपल्लाः । परि 
येऽप्रिया आतृव्याः। स यश्वायं पुरुषे यश्चासावादित्ये 


से एकः ॥ ४ ॥ 


अपने यहाँ रहनेके लिये आये इए किसीका भी परित्याग न करे | 
यह ब्रत है । अतः किसी-न-किसी प्रकारसे बहुत-सा अन्न प्राप्त करे; 
क्योंकि वह ( अन्नोपासक ) उस ( गृद्दागत अतिथि ) से मैंने अन्न 
तैयार किया है? ऐसा कहता है । जो पुरुष मुखतः ( प्रथम अवस्थार्म 
अथवा मुख्यबृत्तिसे यानी सत्कारपूर्वक ) सिद्ध किया हुआ अन्न देता है 
उसे मुख्यवृत्तिसे ही अन्नकी प्राप्ति होती है । जो मध्यतः ( मध्यम आयुमे 


. अथवा मध्यम वृत्तिसे ) सिद्ध किया हुआ अन्न देता है उसे मध्यम बृत्तिसे 


ही अन्नकी प्राप्ति होती है | तथा जो अन्ततः ( अन्तिम अवस्थामँ अथवा 
निकृष्ट वृत्तिसे ) सिद्ध किया हुआ अन्न देता है उसे निकृष्ट वृत्तिसे ही 
अन्न प्राप्त होता है || १ ॥ जो इस प्रकार जानता है [ उसे पूर्वोक्त फल 
प्रात होता है । अब आगो प्रकारान्तरसे ब्रह्मकी उपासनाका वर्णन किया 
जाता है---] ब्रह्म वाणीमें क्षेम ( प्राप्त वस्तुके परिरक्षण ) खूपसे [ स्थित 
है--इस प्रकार उपासनीय है ], योगक्षेमरूपसे प्राण और अपानमें, 
कर्मरूपसे हाथोंमें, गतिरूपसे चरणोंमें ओर त्यागरूपसे पायुमें [ उपासनीय 
है ], यह मनुष्यसम्बन्धिनी उपासना है । अब्र देवताओंसे सम्बन्धित 
उपासना कही जाती है--तृप्तिरूपसे वृष्टिमे, बळरूपसे विद्युतमें || २ ॥ 
यशरूपसे पश्चुओंमें, ज्योतिरूपसे नक्षत्रोमें, पुत्रादि प्रजा, अम्रृतत्व और 
आनन्दरूपसे उपस्थमें तथा सवेरूपसे आकाशे [ ब्रह्मकी उपासना करे ]। 
वह ब्रह्म सबका प्रतिष्ठा ( आधार ) है--इस भावसे उसकी उपासना 
करे । इससे उपासक प्रतिष्ठावान्‌ होता है । वह महः [ नामक व्याहृति | 
अथवा तेज ] है- इस भाबसे उसकी उपासना करे | इससे उपासक महान्‌ 
होता है । वह मन है--इस प्रकार उपासना करे । इससे उपासक 
मानवान्‌ ( मनन करनेमें समर्थ ) होता है || ३ ॥ वह नमः है--इस 
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भावसे उसकी उपासना करे । इससे सम्पूर्ण काम्य पदार्थ उसके प्रति 
विनम्र हो जाते हैं | बह ब्रह्म हे--इस प्रकार उसकी उपासना करे | 
इससे. वह ब्रह्मनिष्ठ होता है । वह त्रझका परिमर ( आकाश ) है--इस 
प्रकार उसकी उपासना करे.। इससे उससे द्वेष करनेवाले उसके प्रति- 
पक्षी मर जाते हैं, तथा जो अप्रिय म्रातृव्य ( भाईके पुत्र ) होते हैं 
वे भीं मर जाते हैं । वह, जो कि इस पुरुषमें है और वह जो इस 


आदित्यमें' है, एक है ॥ 9 ॥ 
तथा पृथिव्याकाशोपासकस्य 


आतिथ्योपदेश; बसतो बसतिनि- 


(७ सततं कंचन कंचि- 
दपि न प्रत्याचक्षीत वसत्यथ- 
मागतं न निवारयेदित्यथः । 
वासे च दत्तेऽवस्यं ह्यशनं दात- 
व्यस्‌ । तसाद्यया कया च 
विघया येन केन च प्रकारेण 
बद्द्न॑ प्राप्नुयाद्वद्वभसंग्रह 
कुर्यादित्यथ! । 


यखादन्नवन्तो विद्ठांसो5भ्या- 
गतायान्नार्थिनेऽरांधि संसिद्ध- 


मसा अन्नमित्याचक्षते न 
नास्तीति प्रत्याख्यानं कुवेन्ति । 
तसाच हेतोबेद्दन्नं ग्राप्नुयादिति 
पूर्वण संबन्ध; | अपि चान्नदा- 


तथा पृथिवी और आकाशकी 
[ अन्न एवं अन्नादरूपसे ] उपासना 
करनेवालेके यहाँ रहनेके लिये कोई 
भी आवे उसे उसका परित्याग नहीं 
करना चाहिये | अर्थात्‌ अपने यहाँ 
निवास करनेके लिये आये हुए 


॥ किसी भी व्यक्तिका वह निवारण 


न करे | जब किसीको रहनेका 
स्थान दिया जाय तो उसे भोजन भी 
अवश्य देना चाहिये । अतः जिस- 
किसी भी विधिसे यानी किसी-न- 
किसी प्रकार बहुत-सा अन्न प्राप्त 
करे; अर्थात्‌ खूब अन्न-संग्रह करे । 


क्योंकि अन्नवान्‌ उपासकगण 
अपने यहाँ आये हुए अन्नार्थीसे 
“अन्न तेयार है? ऐसा कहते हैं- 
(अन्न नहीं है? ऐसा कहकर उसका 
परित्याग नहीं करते | इसलिये भी 
बहुत-सा अन्न उपार्जन करे-इस 
प्रकार इसका पूर्वबाक्यसे सम्बन्ध 
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यत्कालं प्रयच्छत्यन्नं तथा 


तत्कालमेव प्रत्युपनमते । कथ- 
मिति तदेतदाह-- 

एतद्वा अन्नं मुखतो मुख्ये 
बचिमेदैनाच- अथेमे वयसि गु- 
दानस्य फल्मेदः रुपया वा वृत्त्या 
पूजापुरःसरमभ्यागतायान्नाथिने 
रां संसिद्ध प्रयच्छतीति वाक्य- 
शेषः। तस्य कि फलं स्यादि- 
त्युच्यते--झुखतः पूर्वं वयसि 
मुख्यया वा वृस्यासा अन्नादा- 
याज्नं राध्यते यथादत्तसुपति्ठत 
इत्यर्थः । एवं मध्यतो मध्यमे 
वयसि मध्यमेन चोपचारेण । 
तथाऽन्ततोऽन्ते वयसि जधघन्येन 
चोपचारेण परिभवेन तथैवास्मै 
राध्यते संसिध्यत्यन्नस्‌॥ १ ॥ 


य एवं वेद य॒ एवमन्नस्य 
यथोक्त माहात्म्यं वेद तद्दानस्य 
च फलम्‌, तस्य यथोक्तं फल- 
मुपनमते । 
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नस्य माहात्म्यप्टुच्यते । यथा 
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है । अत्र अन्नदानका माहात्म्य कहा 
जाता है-जो पुरुष जिस प्रकार 
और जिस समय अन्न-दान करता 
है उसे उसी प्रकार और उसी समय 
उसकी प्राप्ति होती है | ऐसा किस 
प्रकार होता है ! सो बतळते हैं- 
जो पुरुष मुखतः-मुख्य-प्रथम 
अत्रस्थामें अथवा मुख्य वृत्तिसे यानी 
सत्कारपूचक राद्ध अर्थात्‌ सिद्ध 
'( पक्क ) अन्नको अपने यहाँ आये 
हुए अन्नाथी अतिथिको देता है-- 
यहाँ प्रयच्छति ( देता है ) यह 
क्रियापद वाक्यशेष ( अनुक्त अंश ) 
है--उसे क्या फल मिळता है, सो 
बताया जाता है-इस अन्नदाताको 
मुखत:-प्रथम अवस्थामै अथवा 
मुख्य वृत्तिसे अन्न प्राप्त होता है; 
अर्थात्‌ जिस प्रकार दिया जाता है 
उसी प्रकार प्राप्त होता है। इसी 
प्रकार मध्यतः मध्यम आयुमें अथवा 
मध्यम वृत्तिसे तथा अन्ततः-अन्तिम 
आयुमें अथवा निकृष्ट वृत्तिसे यानी 
तिरस्कारपू्वक देनेसे इसे उसी 
प्रकार अन्नकी प्राप्ति होती है ॥१॥ 
जो इस प्रकार जानता है-जो 
इस प्रकार अनका पूर्वोक्त माहात्म्य 
और उसके दानका फल जानता है 
उसे पूर्वोक्त फलकी प्राप्ति होती है। 





“२३४ 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 


[वल्ली ३ 


PN PSM <~ MMR + rr Or 


इदानीं त्रण उपासनप्रकार 
ब्रह्मोपासन- उच्यते--क्षेम इति 

` अकारान्तराणि वाचि । क्षेमो ना- 
“मानुषी समाश्ञा' मोपात्तपरिरक्षणम्‌ | 
त्र वाचि क्षेमरूपेण प्रतिष्ठित- 


सित्युपाखम्‌ । योगक्षेम इति, 
योगो$नुपात्तस्योपादानम्‌ , तो 
हि योगक्षेमी प्राणापानयोः सतो- 
भवतो यद्यपि तथापि न प्राणा- 
पाननिमित्तावेव कि तहि ब्रह्म- 
निमित्तो; तसाइह्य योगक्षेमाः 
त्मना प्राणापानयोः प्रतिष्ठित- 


मित्युपास्यम्‌ । 
एवश्चत्तरेष्वन्येषु तेन तेना- 


त्मना ब्रह्मेवोपास्यम्‌ । कमणो 
कमा- 
त्मना ब्रह्म प्रतिष्ठितमित्युपा- 
स्यम्‌ । गतिरिति पादयोः । 
विमुक्तिरिति पायो । इत्येता 
मानुषीर्मनुष्येघु भवा मानुष्यः 


ब्रह्मनिवेत्यत्वाइस्तयो! 


अब ब्रह्मकी उपासनाका [ एक 
और ] प्रकार बतळाया जाता है- 
'क्षेम है? इस प्रकार वाणीमें । ग्राप्त 
पदार्थकी रक्षा करनेका नाम क्षेमः 
है | वाणीमें ब्रह्म क्षेमरूपसे स्थित 
है-इस प्रकार उसकी उपासना 
करनी चाहिये । 'योगक्षेम'-अप्राप्त 
वस्तुका प्राप्त करना 'योग? कहलाता 
है | वे योग और क्षेम यद्यपि 
बलवान्‌ प्राण और अपानके रहते 
हुए ही होते हैं, तो भी उनका 
कारण प्राण एवं अपान ही नहीं 
है। तो उनका कारण क्या है : 
वे ब्रह्मके कारण ही होते हैं | अतः 
योगक्षेमरूपसे ब्रह्म प्राण और अपान- 
में स्थित है-इस प्रकार उसकी 
उपासना करनी चाहिये । 


इसी प्रकार आगेके अन्य पर्यायों- 
में भी उन-उनके रूपसे ब्रह्मकी ही 
उपासना करनी चाहिये । कर्म 
ब्रह्मकी ही प्रेरणासे निष्पन्न होता है; 
अतः हाथोमें ब्रह्म कर्मरूपसे स्थित 
है-इस प्रकार उसकी उपासना 
करनी चाहिये। चरणोंमें गतिरूपसे 
और पायुमें विस जनरूपसे [ प्रतिष्टित 
समझकर उसकी उपासना करे] । 
इस प्रकार यह मातुधी-मनु्थ्योम 


\ 
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वो 


समाज्ञाः, आध्यात्मिक्य! समाज्ञा 
ज्ञानानि विज्ञानान्युपासनानी- 
र्थः । 

अथानन्तरं दैवीदेव्यो देवेषु 
भवाः समाज्ञा उ- 
च्यन्ते । तृप्तिरिति 
वृष्टी । दृष्टेरनादिद्वारेण तृप्ति- 
हेतुत्वादूनह्मैच तृप्त्यात्मना वृष्टी 
व्यवस्थितमित्युपास्यस्‌ । तथान्येषु 
तेन तेनात्मना ब्रह्लैवोपास्यम्‌ । 
तथा बलरूपेण विद्युति ॥२॥ 
यशोरूपेण पशुषु । ज्योतीरूपेण 
नक्षत्रेषु । प्रजातिरमृतममतत्व- 
्राप्तिः पुत्रेण क्रणविमोक्षद्वारेणा- 
नन्दः सुखमित्येतत्सर्व्ुपस्थनि- 
मित्त ब्रहमेचानेनात्मनोपख्े प्रति- 


छितमित्युपायम्‌ । 
सवं | द्याकाशे प्रतिष्ठितमतो 


(देवी समाश्ा' 


यत्सवमाकाणे तहद्वीवेत्युपास्थम्‌ । 


तचाकाशं ब्रह्मैव । 


तसात्तत्‌ 


रहनेवाली समाज्ञा है, अर्थात्‌ यह 
आध्यात्मिक समाज्ञा-ज्ञान-तरिज्ञान 
यानी उपासना है-यह इसका 
तात्पर्यं है । 

अब इसके पश्चात्‌ दैवी-देव- 
सम्बन्धिनी अर्थात्‌ देवताओंमें होने- 
वाळी समाज्ञा कहदी जाती है | तृप्ति 
इस मात्रसे वृष्टिमें [ ब्रह्मकी उपासना 
करे ] । अन्नादिके द्वारा वृष्टि तृप्ति- 
का कारण है । अतः तृप्तिरूपसे 
ब्रह्म ही वृष्टिमे स्थित है-इस प्रकार 
उसकी उपासना करनी चाहिये | 
इसी प्रकार अन्य पर्यायोंमें भी उन- 
उनके रूपसे ब्रहकी ही उपासना 
करनी चाहिये । अर्थात्‌ बलरूपसे 
बिद्युतूमें ॥ २ ॥ यशरूपसे पझुओंमें; 
ज्योतिरूपसे नक्षत्रोमे, प्रजाति 
( पुत्रादि प्रजा ) अमृत-अर्थात्‌ पुत्र- 
द्वारा पितऋणसे सुक्त होनेके द्वारा 
अमृतत्वकी प्राप्ति और आनन्द-सुख 
ये सब उपस्थके निमित्तसे ही 
होनेवाले हैं; अतः इनके रूपसे 
ब्रह्म ही उपस्थम स्थित है-इस प्रकार 
उसकी उपासना करनी चाहिये। 

सब कुछ आकाशमें ही स्थित 
है। अतः आकाशमें जो कुछ है 
वह सब ब्रह्म ही है-इस प्रकार 
उसकी उपासना करनी चाहिये। 
तथा वह आकाश भी ब्रह्म ही है । 
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सस्य ग्रतिष्ठेत्युपासीत । प्रतिष्ठा- 
गुणोपासनात्प्रतिष्ठावान्भवति । 
एवं पूर्वेष्वपि यद्यत्तदधीनं फलं 
तड़क्केत्र तदुपासनात्तदवान्भवतीति 
द्रष्टव्यम्‌ । श्रुत्यन्तराच--*“तं 
यथा यथोपासते तदेव मवति” 
इति । 

तन्मह इत्युपासीत । महो 
'महत्त्वगुणवत्तटुपासीत । महान्‌ 
भवति । तन्मन इत्युपासीत । 
मननं मनः । मानवान्भवति 
मननसमर्थो भवति ॥ ३॥ तन्नम 
` इत्युपासीत । नमनं नमो नमन- 
गुणवत्तदुपासीत । नम्यन्ते प्रह्वी- 
मवन्त्यमा उपासित्रे कामाः 
काम्यन्त इति भोग्या विषया 
इत्यर्थ । 


अतः वह सबकी प्रतिष्ठा ( आश्रय ) 
है-इस प्रकार उसकी उपासना करे | 
प्रतिष्ठा गुणवान्‌ ब्रह्मकी उपासना 
करनेसे उपासक प्रतिष्ठावान्‌ होता 
है । ऐसा ही पूर्व सब पर्यायोंमें 
समझना चाहिये । जो-जो उसके 
अधीन फल है वह ब्रह्म ही है। 
उसकी उपासनासे पुरुष उसी फलसे 
युक्त होता है-ऐसा जानना चाहिये | 
यही बात “जिस-जिस प्रकार उसकी 
उपासना करता है वह ( उपासक ) 
वही हो जाता है? इस एक दूसरी 
्रृतिसे प्रमाणित होती है। | 

वह महः है-इस प्रकार उसकी 
उपासना करे । महः अर्थात्‌ महत्त्व 
गुणवाळा है-ऐसे भावसे उसकी 
उपासना करे। इससे उपासक 
'महान्‌ हो जाता है | वह मन है-- 
इस प्रकार उसकी उपासना करे.] 
मननका नाम मन है। इससे वह 
मानवान्‌-मननमें समर्थ हो जाता है 
॥३॥ वह नमः है-इस प्रकार उसकी : 
उपासना करे | नमनका नाम “नमः? 
है अर्थात्‌ उसे नमन-गुणवान्‌ समझ- 
कर उपासना करे । इससे उस 
उपासकके प्रति सम्पूर्ण काम-जिनकी 
कामना की जाय वे भोग्य विषय 


| नत अर्थात्‌ विनम्र हो जाते हँ. । 


PS 


| 
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त्रहमत्युपासीत । ब्रह्म परि- 
बृढतममित्युपासीत । ब्रह्मवांस्तद्‌- 
गुणो भवति । तह॒ह्णः परिमर 
इत्युपासीत । ब्रह्मणः परिमरः 
परिग्रियन्तेऽसिन्पश्च देवता 
विद्युद्वृश्श्रिन्द्रमा आदि- 
त्योऽञ्निरित्येताः । अतो वायु; 
परिमरः श्रुत्यन्तरप्रसिद्धेः | स 
एप एवायं वायुराकाशेनानन्य 
इत्याकाशो ब्रह्मणः परिमरः 
तमाकाशं वाय्वात्मानं ब्रह्मणः 
परिमर इत्युपासीत । 


एनमेवंचिदं प्रतिस्पर्धिनो 
द्विषन्तोऽद्विषन्तोऽपि संपला यतो 
भवन्त्यतो विशेष्यन्ते द्विषन्तः 
सपला इति, एनं इिपन्तः 
सपत्नास्ते परिम्रियन्ते प्राणाञ्ज- 
हति । किं च ये चाप्रिया अस्य 
भ्रातृव्या अद्विषन्तोऽपि ते च 
परि्रियन्ते । 


शाङ्करमाष्याथं २३७ | 
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वह ब्रह्म है-इस प्रकार उसकी 
उपासना करे । ब्रह्म यानी सबसे 
बढ़ा हुआ है-इस प्रकार उपासना 
करे । इससे वह ब्रहमत्रान्‌-ग्रह्मक्े-से 
गुणत्राला हो जाता है | वह ब्रह्मका 
परिमर है-इस प्रकार उसकी 
उपासना करे । ब्रह्मा परिमर- 
जिसमें विद्युत्‌, वृष्टि, चन्द्रमा, आदित्य 
और अग्नि-ये पाँच देवता मृत्युको 
प्राप्त होते हैं उसे परिमर कहते हैं; 
अतः वायु ही परिमर है, जेसा कि 
[ “व्यायुर्वाव संवर्ग” इस ] एक 
अन्य श्रुतिसे सिद्ध होता है । वही 
यह वायु आकारासे अभिन्न है, इसलिये 
आकारा ही ब्रह्मका परिमर है | अतः 
वायुरूप आकाशकी यह ब्रह्मका 
परिमर है? इस मावसे उपासना करे । 


इस प्रकार जाननेवाले इस 
उपासकके द्वेष करनेवाले प्रतिपक्षी- 
क्योंकि प्रतिपक्षी ष न करनेवाले 
भी होते हैं इसलिये यहाँ “द्वेष 
करनेवाले? यह .विशेषण दिया गया 
है-मर जाते हैँ अर्थात्‌ प्राण त्याग 
देते हैं । तथा इसके जो अप्रिय 
भ्रातूव्य होते हैं वे, द्वेष करनेवाले 
न होनेपर भी, मर जाते हैं | 
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“प्राणो वा अन्नं शरीरमन्ना- 
आत्मनोऽसंता- देस इत्यारभ्याका- 
रिस्वखापनम, शान्तस्य कायंस्यै- 
वान्नान्नादत्वमुक्तम । 

उक्त नाम कि तेन ? 


तेनैतत्सिद्धं भवति-काये- 
विषय एव भोज्यभोक्तत्वकृतः 
संसारों न त्वात्मनीति । आत्मनि 
तु म्रान्त्योपचमते । 

नन्वात्मापि परमात्मनः कायं 
ततो युक्तस्तस्य संसार इति । 

न; असंसारिण एव प्रवेश- 
श्रुतेः । “तत्सृष्टा तदेवालुप्रावि- 
शत्‌’ ( तै० उ० २। ६। १) 
इत्याकाशादिकारणस्य॒ ्यसंसा- 
रिण एव परमात्मनः कार्यष्वचु- 
प्रवेश; श्रूयते । तसात्कार्याचु- 
प्रविष्टो जीव आत्मा पर एव 
असंसारी । - यृष्राबुप्राविशदिति 
समानकतूकत्वोपपत्ते्च । सग- 


[ बल्ली ३ 


(प्राण ही अन्न है ओर शरीर 
अन्नाद है? यहाँसे लेकर आकारापयन्त 
कार्यवर्गका ही अन्न और अन्नादत्व 
प्रतिपादन किया गया है । 

ूर्व०-कहा गया है-सो इससे 
क्या हुआ ? 

सिद्बान्ती-इससे यह सिद्ध 
होता है कि भोज्य और भोक्ताके 
कारण होनेवाळा संसार कार्यवरसे 
ही सम्बन्धित है, वह आत्मामें नहीं 
है; आत्मामें तो म्रान्तित्रश उसका 
उपचार किया जाता है । 

पूर्व०-परन्तु आत्मा भी तो 
परमात्माका कार्य है । इसलिये उसे 
संसारकी प्राप्ति होना उचित ही है। 

सिद्धान्ती -नहीं, क्योंकि प्रवेश- 
श्रुति असंसारीका ही प्रवेश प्रति- 
पाइन करती है । “उसे रचकर वह 
पीछेसे उसीमें प्रविष्ट हो गया” इस 
श्रतिद्वारा आकाशादिके कारणरूप 
असंसारी परमात्माका ही कार्योमे 
अनुप्रवेश सुना गया है । अतः 
कार्यमें अनुप्रविष्ट जीवात्मा असंसारी. 
परमात्मा ही है | 'रचकर पीछेसे 
प्रविष्ट हो गया? इस वाक्यसे एक 
ही कर्ता होना सिद्ध होता है | यदि 


> 


aman लि | 4 
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्रवेशक्रिययोश्चेकथेत्कता ततः 
क्त्वाप्रत्ययो युक्त; । 

प्रविश्य तु भावान्तरापत्ति- 
रिति चेत्‌ ! 

न; प्रवेशस्यान्याथत्वेन 
प्ररणाख्यातस्वात्‌ । “अनेन जीवे- 
नात्मना” ( छा उ० ६। ३ 
२ ) इति विशेषश्रुतेधेमोन्तरेणा- 
तुग्रवेश इति चेत्‌ ? न;“तत्तमसि’' 
इति पुनस्तङ्कावोक्तः । भावा- 
्तरापन्नस्यैव तदपोहार्था संप- 
दिति चेत्‌ ? न; “तत्सत्यं स 
आत्मा तत्तमसि” ( छा० उ० 
६ | ८-१६ ) इति सामानाधि- 


करण्यात्‌ । 
"इष्टं जीवस्य संसारित्वमिति 
चेत्‌? ` 


# देखिये व्रझानन्दवछ्ी अनुवाक ६ का भाष्य । 


७ 
शाङ्गरभाष्याथ 
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सृष्टि और प्रब्रेशक्रियाका एक ही 
कर्ता होगा तभी 'क्स्वा? प्रत्यय होना 


| युक्त होगा | 


पूर्व०-प्रवेश कर लेनेपर उसे 
दूसरे भावकी प्राप्ति हो जाती है- 
ऐसा माने तो ! 

सिद्ान्ती-नहीं, क्योंकि प्रवेश- 
का प्रयोजन दूसरा ही है-ऐसा 
कहकर हम इसका पहले ही 
निराकरण कर चुके हैं |# यदि 
कहो कि ''अनेन जीवेन आत्मना” 
इत्यादि विशेष श्रुति होनेके कारण 
उसका धर्मोन्तरख्पसे ही प्रवेश 
होता है-तो ऐसा कहना ठीक नहीं; 
क्योंकि “वह तू है?” इस श्रुतिद्वारा 
पुनः उसकी तद्रूपताका वर्णन किया 
गया है | और यदि कहो कि भात्रान्तर- 
को प्राप्त हुए . त्रके उस भावका 
निषेध करनेके लिये ही वह केवल 
दृष्टिमात्र कही गयी है तो ऐसी बात 
भी नहीं है; क्योंकि “वह सत्य है, 
बह आत्मा है, वह तू है” इत्यादि 
श्रुतिसे उसका परमात्माके साथ 
सामानाधिकरण्य सिद्ध होता है । 


पूर्व०-जीवका संसारित्व तो. 
स्पष्ट देखा है । : 
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न; उपलब्धुरनुपलभ्यत्वात्‌ । 


संसारपर्मबिशिष्ट आत्मोप- 
लभ्यत इति चेत्‌ ? ` 

न; धर्माणां धर्मिणोऽव्यति- 
रेकात्कर्मत्वातुपपत्ते+ उष्णप्र- 
काशयोदाह्मप्रकाञ्यत्वानुपपत्ति- 
बत्‌ । त्रासादिद्शनाद्दुःखित्वा- 
द्यनुमीयत इति चेत्‌ १ न; त्रासा- 


देढुँ;ईखख 3 


पलब्धधर्मत्वस्‌ । 
कापिलकाणादादितर्कशा्र- 


विरोध इति चेत्‌ ! 

न; तेषां मूलाभावे वेद- 
विरोधे च भ्रान्तत्वोपपत्ते; । 
श्रत्युपपत्तिभ्यां च सिद्धमात्म- 
नोऽसंसारित्वमेकत्वाच | 


तेत्तिरीयोपनिषद्‌ 
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सिद्धान्ती-नहीं, क्योंकि जो 
( जीव ) सबका द्रष्टा है वह देखा 
नहीं जा सकता । 

पूर्व०-सांसारिक धर्मॉसे! युक्त 
आत्मा तो उपलब्ध होता ही ह्वै ? 
. सिद्धान्ती -ऐसी बात नहीं है; 
क्योंकि धर्म अपने धर्मीसे 'अभिन्न 
होते हैं अतः वे उसके कम नहीं 
हो सकते, जिस प्रकार कि [ सूयेके 
धर्म ] उष्ण और प्रकारका ` दाह्यत्व 
और प्रकाऱयत्व सम्भव नहीं है । 
यदि कहो किं भय आदि देखनेसे | 
आत्माके ढु: खित्व आदिका अनुमान 
होता ही है-तो ऐसा कहना मी 
ठीक नहीं; क्योंकि भय आदि दुःख 
उपलब्ध होनेवाळे होनेके: कारण 
उपलब्ध करनेवाले [ आत्मा ] के 
घर्म नहीँ हो सकते । 
: पूर्व०-परन्तु ऐसा माननेसे तो 
कपिल और कणाद आदिके तक- 
शाख्से विरोध आता है । 


तिद्धान्ती-ऐसा कहना ठीक 
नहीं; क्योंकि उनका कोई आधार 
न होनेसे और वेदसे विरोध होनेसे 
श्रान्तिमय होना उचित ही है । श्रुति 
और युक्तिसे आत्माका असंसारित्व 
सिद्ध होता है तथा एक होनेके 
कारण भी. ऐसा ही जान पड़ता है। 


| 
| 
| 
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कथमेक़्त्वमित्युच्यते-स यश्चायं | उसका एकत्व केसे है ? सो सबका 


पुरुषे यश्चासावादित्ये स|" एरय वह जो कि इस 

पुरुषम है ओर जो यह आदित्यमें 
एक इत्येवमादि पूववत्‌ है एक है! इस वाक्यद्वारा 
सवस ॥४॥ बतलाया ग्या है ॥४॥ 


“ERS 
आदित्य और देहोपापिक चेतनकी एकता जाननेवाले 
उपासकको मिलनेवाला फल 

स य एवंवित्‌ । अस्माछ्लोकात्मेत्य । एतमन्नमय- 
सात्मानसुपसंक्रम्य । एतं प्राणमयमात्मानसुपसंक्रम्य । 
एतं मनोमयमात्मानसुपसंक्रम्य । एतं विज्ञानमयमात्मान- 
मुपसंक्रम्य । एतमानन्दमयमात्मानसुपसंक्रम्य । इसाँ- 
छोकान्कामान्नी कामरूप्यनुसंचरन्‌ । एतत्साम गायन्नास्ते । 
हारेवुहारेवुहा२वु॥५ | 


वह जो इस प्रकार जाननेवाला है इस लोक (दृष्ट और अदृष्ट 


` विषय-समूह ) से निवृत्त होकर इस अन्नमय आत्माके प्रति संक्रमण कर, 


श्र 


इस प्राणमय आत्माके प्रति संक्रमण कर, इस मनोमय आत्माके प्रति 
संक्रमण कर, इस विज्ञानमय आत्माके प्रति . संक्रमण कर तथा इस 
आनन्दमय आत्माके प्रति संक्रमण कर इन लोकोंमें कामान्नी (.इच्छा- 
नुसार भोग भोगता हुआ ) ओर कामरूपी होकर ( इच्छानुसार रूप 
धारण कर ) विचरता हुआ यह सामगान करता रहता है--हा ३ वु 


हा ३ बु हा ३ बु ॥५॥ 
ते० उ० ३१-- 
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अन्नमयादिक्रमेणानन्दमयमा- 
त्मानशुपसंक्रम्येतत्साम गाय- 
न्नास्ते । 


सत्यं ज्ञानमित्यस्या ऋचोऽर्था 


सोऽश्नुते व्याख्यातो विस्त- 
सवोन्कामानिति रेण तद्विवरणभूत- 
मीमांसते यानन्दवछया । 


“सोऽञ्नुते सवोन्कामान्सह 
र्मणा विपश्चिता” (ते० उ० 
२।१।१) इति तस्थ फलवचन- 
सार्थविस्तारो नोक्तः। के ते 
किंविषया वा सर्वे कामाः कथं 
वा ्रह्मणा सह समश्नुत इत्येत- 


दक्तव्यमितीदमिदानीमारभ्यते- 
तत्र पितापुत्राख्यायिकायाँ 


पूर्वविद्याशेषभूतायाँ तपो ब्रह्म- 
विद्यासाधनमुक्तम्‌ । प्राणादेरा- 
काशान्तसय च कार्यस्यान्नान्ना- 
द्त्वेन विनियोगश्चोक्तः, त्रह्म- 
विषयोपासनानि च । ये च सर्वे 


तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 
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अन्नमय आदिके क्रमसे आनन्द- 
मय आत्माके प्रति संक्रमण कर वह 
यह सामगान करता रहता है । 

“स॒त्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मः इस 
ऋचाके अर्थकी, इसकी विवरणभूता 
ब्रह्मानन्दवल्लीके द्वारा विस्तारपूर्वक 
व्याख्या कर दी गयी थी । किन्तु 
उसके फलका निरूपण करनेवाले 
“वह सर्वज्ञ त्रह्मवरूपसे एक साथ 
सम्पूर्ण भोगोंको प्राप्त कर लेता है? 
इस वचनके अर्थका विस्तारपूवेक 
वर्णन नहीं किया गया था। वे 
मोग क्या हैं १ उनका किन 
विषयोंसे सम्बन्ध है ! और किस 
प्रकार वह उन्हें ब्रह्महूपसे एक 
साथ ही प्राप्त कर लेता है!-यह 
सब बतलाना है, अतः अब इसीका 
विचार आरम्भ किया जाता है-- 


तहाँ पूर्वोक्त विद्याकी शेषभूत 


[वली हे 


पितापुत्रसम्बन्धिनी आख्यायिकामें | 


तप ब्रह्मविद्याकी प्राप्तिका साधन 
बतलाया गया है; तथा आकांशपर्यन्त 
प्राणादि कार्यवर्गका अन्न और 
अन्नादरूपसे विनियोग एवं ब्रह्म- 
सम्बन्धिनी उपासनाओंका प्रतिपादन 


किया गया है । इसी प्रकार. 
आकाशादि कार्यमेदसे सम्बन्धित: 


धक 
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ML, व न 22 कर नारा 
कासाः ग्रतिनियतानेकसाधन- 
साध्या आकाशादिकार्यमेद- 
एते दर्शिताः । एकत्वे 


पुनः कासकामित्वाबुपपत्ति; । 


विषया 


भेदजातस्य सवेस्यात्मभूतत्वात्‌ । 
तत्र कथं युगपद्त्रह्वाखरुपेण 
सर्वान्कामानेवंवित्समरतुत इत्यु- 
च्यते--सर्वात्मत्वोपपत्ते! | 

कथं सर्वात्मत्वोपपत्तिरित्याह- 
पुरुषादित्यस्थात्मेकत्वविज्ञानेना- 
पोद्योत्कर्षापकर्षावन्नमयाद्यात्मनो- 
5विद्याकटिपतान्क्रमेण संक्रम्या- 
नन्दमयान्तान्सत्य ` ज्ञानमनन्तं 


ब्र्माडस्यादिधमकं खाभाविक- 
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एवं प्रत्येकके लिये नियत अनेक 
साधनोंसे सिद्ध द्वोनेवाले जो सम्पूर्ण 
भोग हैं वे भी दिखला दिये गये हैं । 
परन्तु यदि आत्माका एकत्व खीकार 
किया जाय तब तो काम और 
कामित्वका होना ही असम्भव होगा; 
क्योंकि सम्पूर्ण मेदजात आत्मखरूप 
ही है । ऐसी अवस्थामै इस प्रकार 
जाननेवाळा उपासक ब्रह्मरूपसे 
किस प्रकार एक ही साथ सम्पूण 
भोगोंको प्राप्त कर लेता है ? सो - 
बतलाया जाता है--उसका सर्वात्म- 
भाव सम्भव होनेके कारण ऐसा हो 
सकता है ।# 


उसका सर्वात्मत्व किस प्रकार 
सम्भव है ? सो बतलाते हैं-पुरुष 
ओर आदित्यमें स्थित आत्माके 
एकत्वज्ञानसे उनके उत्कर्ष और 
अपकर्षका निराकरण कर आत्माके 
अज्ञानसे कल्पना किये हुए अन्नमयसे 
लेकर आनन्दमयपर्यन्त सम्पूण 
कोशोंके प्रति संक्रमण कर जो सबका 
फलखरूप है उस जअदृश्यादि धर्म 
वाले खामाविक आनन्दखरूप 


# तात्पर्यं यह है कि जो ब्रह्मकी अभेदोपासना करते-करते उससे 


तादात्म्य अनुभव करने लगता है वह सबका अन्तरात्मा ही हो जाता है; 
सबके अन्तरात्मखरूपसे वह सम्पूर्ण भोगोंको भोगता है | 





A 
|! 
३5 « 
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मानन्दमजमग्रतमभयमड्रेतं फरु- 
भूतमापन्न इमाँछोकान्भूरादीन- 
नुसंचरन्निति व्यव हितेन संबन्धः । 
कथमनुसंचरन्‌ ? कामाची 
कामतोऽन्नमस्येति कामाची । 
तथा कामतो रूपाण्यस्येति 
कामरूपी । अनुसंचरन्सर्वात्मने- 
माँछोकानात्मत्वेनाचुभवन्‌-- 
किस्‌ ? एतत्साम गायन्नास्ते । 
समत्वादूतक्षेव साम सर्वा- 
म साम- नन्यरूपं गायञ्श- 
गनाभिः ब्दुयन्नात्मेकत्व प्र- 
ख्यापर्य्ीकाडग्रहार्थ तद्विज्ञान- 
फलं चातीव कृतार्थत्वं गायन्ना- 
स्ते तिष्ठति । कथम्‌ ? हा ३ वु ! 
हा३बु! हारबु! अहो इत्येतसिन्न 
ेऽत्यन्तत्रिसयख्यापनाथम्‌॥५।। 


अजन्मा, अमृत, अभय, अद्वेत एवं 
सत्य, ज्ञान और अनन्त ब्रह्मको 
प्राप्त हो इन भूः आदि लोकोमें 
सञ्चार करता हुआ-इस प्रकार इन 
व्यवधानयुक्त पदांसे इस वाक्यकां 
सम्बन्ध है-किस प्रकार सञ्चार 
करता हुआ ? कामान्नी-जिसको 
इच्छासे ही अन्न ग्राप्त हो जाय उसे 
कामानी कहते हैं तथा जिसे इच्छासे 
ही [इष्ट] रूपोंकी प्राप्ति हो 
जाय ऐसा कामरूपी होकर सञ्चार 
करता हुआ अर्थात्‌ सर्वात्ममावसे 
इन लोकोंको अपने आत्मारूपसे 
अनुभव करता हुआ-क्या करता है! 
इस सामका गान करता रहता है । 

समरूप होनेके कारण ब्रह्म ही 
साम है। उस सबसे अभिन्नरूप 
सामका गान-उच्चारण करता हुआ 
अर्थात्‌ छोकपर अनुग्रह करनेके लिये 
आत्माकी एकताको प्रकट करता 
हुआ और उसकी उपासनाके फल 
अत्यन्त कृतार्थत्वका गान करता 
हुआ स्थित रद्दता है । किस प्रकार 
गान करता है-हा ३ वु !हा 
३बु। हा ३ बु! ये तीन शब्द 
"अहो !? इस अर्थमें अत्यन्त विस्मय 
प्रकट करनेके लिये हैं ॥ ५॥ . ; 
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कः पुनरसो विस्मयः ?| किन्तु वह विस्मय क्या है £सो 
| इत्युच्यते- बतलाया जाता है-- 
| अहमन्नमहमन्नमहमन्नस्‌ । अहमन्नादो २5हमन्नादो २? 
। छहमन्नादः । अहश्डछोककृदहश्इलोककृद्ह*इलोककृत । 
८२ अहमस्मि प्रथमजा ऋतारेस्य । पूर्व देवेभ्यो;मृतस्य नार 
| भायि । यो मा द॒दाति स इदेव मारवा: । अहमन्नमन्नम्‌- 
दून्तमा३झि। अहं विइवं सुवनमभ्यभवा ३स्‌ । सुवन ज्योतीः 


य॒ एवं वेद । इत्युपनिषत्‌ ॥ ६ ॥ 

मैं अन्न ( भोग्य ) हूँ, में अन्न हूँ, में अन्न हूँ; में ही अन्नाद 

( भोक्ता ) हूँ, में ही अन्नाद हूँ, में ही अन्नाद हूँ; में ही छोककृत्‌ 
( अन्न और अन्नादके संघातका कर्ता ) हूँ, में ही छोककृत हूँ, में ही 
होकङ्कत्‌ हूँ | में ही इस सत्यासत्यरूप जगतूके पहले उत्पन्न हुआ 
_ [ हिरण्यगर्भ ] हुँ । मैं ही देवताओंसे पूर्ववर्ती विराटू एबं अमृतत्रका 
केन्द्रखरूप हूँ | जो [ अन्नखरूप ] मुझे [ अन्नार्थियोंको ] देता है वह 
इस प्रकार मेरी रक्षा करता है, किंन्तु [ जो सुझ अन्नखरूपको दान न . 
करता हुआ खयं भोगता है उस ] अन्न भक्षण करनेवालेको में अन्नरूपसे 
भक्षण करता हूँ । मैं इस सम्पूर्ण सुवनका पराभव करता हूँ, हमारी 
ज्योति सूर्यके समान नित्यप्रकाशखरूप है । ऐसी यह उपनिषद्‌ [ ब्रह्म- 
विद्या ] है । जो इसे इस प्रकार जानता है [ उसे पूर्वोक्त फल प्राप्त 

होता है ]॥ ६॥ 

अद्वैत आत्मा निरञ्ञनोऽपि | निर्मल अद्वैत आत्मा होनेपर भी 
सन्नहमेवा्नमस्तादअ्च । कि चाह- | में ही अन्न और अन्नाद हूँ तथा मैं 
मेव 'छोककृत । लोको नामा- | दी छोककृत्‌ हूँ। 'छोक” अन्न और 
ञान्नाद्योः संघातस्तस्य कर्ता | अनादके संघातको कहते हैं उसका 








|, 
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चेतनावान्‌ । अन्नस्येव वा परा- 
थस्यान्नादार्थस्य सतोऽनेकात्म- 
कस्य पाराथ्येन हेतुना संघात- 


कृत्‌ । त्रिरुक्तिविसयत्वख्याप- 
नाथो । 


अहमस्मि भवामि । प्रथमजाः 


प्रथमजः प्रथमोत्पत्न ऋतस्य 
सत्यस्य मूर्तामूतस्यास्य जगतः । 
देवेभ्यश्च पूर्वम्‌ । अमृतस्य नाभि- 
रमृतत्वस्य नाभिमेध्यं मत्संस्य- 
ममृतत्वं ग्राणिनामित्यर्थः । 

यः कथ्चिन्मा मामन्नमनार्थि- 
भ्यो ददाति प्रयच्छत्यन्नात्मना 
ब्रवीति स॒ इदित्थमेवमविन्टं 
यथाभूतमावा अवतीत्यरथः । यः 
पुनरन्यो मामदच्वार्थिम्य; काले 
रापतेऽन्नमत्ति तमन्नमदन्तं भक्ष- 
यन्तं पुरुषमहमन्नमेच संप्रत्याद्ि 
भक्षयामि । 

अत्राहैबं तहि बिभेमि सर्वा- 


_ त्मत्वम्नापेर्मोक्षादस्तु संसार एव | 


चेतनावान्‌ कर्ता हूँ । अथवा पराथ 
यानी अन्नादके लिये होनेवाळे अनका 
जो पाराथ्यरूप हेतुके कारण ही 
अनेकात्मक है, में संघात करनेवाळा 
हूँ । मूलमें जो तीन बार कहा गया है 
वह विस्मयत्व प्रकट करनेके लिये है । 


मैं इस ऋत--सत्य - यानी मूर्त्ता- 
मूत्तेरूप जगतूका 'प्रथमजा?-प्रथम 
उत्पन्न होनेवाला ( हिरण्यगर्भ ) हूँ । 
में देवताओंसे पहले होनेत्राला ओर 
अमृतका नाभि यानी अमरत्वका 
मध्य ( केन्द्रस्थान ) हुँ; अर्थात्‌ 
प्राणियोंका अमृतत्व मेरेम स्थित है | 

जो कोई अन्नरूप मुझे अन्नार्थियो- 
को दान करता है अर्थात्‌ अन्नात्म- 
भावसे मेरा वर्णन करता है वह 
इस प्रकार अविनष्ट और यथार्थ 
अनखरूप मेरी रक्षा करता है। 
किन्तु जो समय उपस्थित होनेपर 
अननार्थियोंको मेरा दान न कर 
खयं ही अन्न भक्षण करता है उस 
अन्न भक्षण करनेवाले पुरुषको मैं 
अन्न ही खा जाता हूँ । 

इसपर कोई वादी कहता है-- 
यदि ऐसी बात है तब तो में 
सर्वात्मत्वप्राप्तिहुप. मोक्षसे डरता. हुँ; 
इससे तो मुझे संसारहीकी प्राति 
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यतो सुक्तोऽप्यहमन्नभूत आद्यः 
स्यामन्नस्य । 

एबं सा भैषीः संव्यवहार- 
विषयत्वात्सवकामाशनस्य अती- 
त्यायं संव्यवहारविषयमनाना- 
दादिलक्षणसयिद्याक्कतं विद्यया 
ब्रह्मत्यमापन्नो विद्ठांस्तस् नेव 
द्वितीयं चस्त्वन्तरमस्ति यतो 
ब्रिभेत्यतो न भेतव्यं मोक्षात्‌ । 


एवं तहिं किमिदमाह-अह- 
मन्नमहमन्नाद इति? उच्यते-यो- 
ऽयमन्नान्नादादिलक्षणः संव्यव- 
हार कार्यभूतः स संव्यवहार- 
मात्रमेव न परमार्थवस्तु । स 
एवंभूतोऽपि त्रह्मनिमित्तो त्रह्म- 
व्यतिरेकेणासन्निति कृत्वा त्रह्म- 
विद्याकार्यस्य त्रह्ममावस्य स्तुत्य- 
थम्ुच्यते ।, अद्दमन्नमहमन्नमह- 
मञ्नस्‌ । अहमन्नादो$हमनादो- 
5हमन्नाद इत्यादि । अतो भया- 


हो [यही अच्छा है] क्योंकि 
मुक्त होनेपर मैं भी अन्नभूत होकर 
अन्नका भक्ष्य होउँगा | 

पिद्धान्ती--ऐसे मत डरो, क्योंकि 
सब प्रकारके भोगोंको भोगना यह 
तो व्यावहारिक.ही है | विद्वान्‌ तो 
ब्रह्मविद्याके द्वारा इस अविंयाकृत 
अन्न-अनादरूप व्यावहारिक विषय- 
का उल्लङ्घन कर ब्रह्मत्वको प्राप्त हो 
जाता है. । उसके लिये कोई .दूसरी 
वस्तु ही नहीं रहती, जिससे कि 
उसे भय हो । इसलिये तुझे मोक्षसे 
नहीं डरना चाहिये । 


यदि ऐसी बात है तो 'मैं अन्न 
हूँ, में अन्नाद हूँ” ऐसा क्‍यों कहा 
है--ऐसा प्रश्न होनेपर कहा जाता 
है-यह जो अन्न और अन्नादरूप 
कार्यभूत व्यवहार है वह व्यवहार- 
मात्र ही है-परमार्थवस्तु नहीं है । 
वह ऐसा होनेपर भी ब्रह्मका कार्य 
होनेके कारण ब्रह्ममे प्रथक्‌ असत्‌ 
ही है-इस आशयको लेकर ही 
ब्रह्मविद्याके कार्यभूत ब्रह्ममावकी 
स्तुतिके लिये “मैं अन्न हूँ, में अन्न 
हूँ, में अन हूँ; में अन्नाद्‌ हूँ, मैं 


अनाद हूँ, में अनाद हूँ? इत्यादि कहा 


जाता है । इस प्रकार अविद्याका 
नाश हो जानेके कारण ब्रह्ममृत 
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तैत्तिरीयोपनिषद्‌ 


[ चली ३ 
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दिदोषगन्धोऽप्यविद्यानिमित्तो- 


| 60 


5विद्योच्छेदाइझ्म मूतस्य नास्तीति। 


च 


अहं विश्व समस्तं सुवनं भूत! 
संभजनीयं त्रह्मादिभिभेषन्तीति 
वासिन्धूतानीति शुवनमभ्यभवा- 
मभिभवामि परेणेश्वरेण खरू- 
पेण । सुवने ज्योतीः सुवरा- 
दित्यो नकार उपमार्थ । आदित्य 
इच सकुद्ठिभातमसदीयं ज्योती 
ज्योतिः प्रकाश इत्यर्थ! । 


इति वछ्लीद्वयविहितोपनिष- 
त्परमात्मन्ञानं तामेतां यथाक्ता- 
मुपनिषदं शान्तो दान्त उपरत- 
स्तितिक्षुः समाहितो भूत्वा सृशु- 
वत्तपो महदास्थाय य॒ एवं 
वेद तस्येदं फलं यथोक्तमोक्ष 
` इति॥ ६॥ 


समापेयं छृष्णयजुवेदीया 





इति भ्रगुवल्ल्यां दशमोऽनुवाकः ॥ १० ॥ 





ह श्रीमत्परमहंसपस्रिजकाचायंगोविन्दभगवत्पूज्यपादरिष्यश्रीमच्छङ्कर- 
भगवतः कृतौ तैत्तिरीयोपनिषद्भाष्ये मगुवछ्ठी समाप्ता ॥ 
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बिद्वान्‌को अविद्याके कारण होनेवाले 
भय आदि दोषका गन्ध भी नहीं 
होता । 

भै अपने श्रेष्ठ ईश्वररूपसे विश्व 
यानी सम्पूण सुवनका पराभव 
( उपसंहार ) करता हूँ । जो 
ब्रह्मादि भूतों ( प्राणियों ) के द्वारा 
संभजनीय ( भोगे जाने योग्य ) है 
अथवा जिसमें भूत ( प्राणी ) द्दोते 
हैं उसका नाम भुवन है | 'सुवने 
ज्योती:!-'सुव;? आदित्यका नाम 
है और 'न? उपमाके लिये है; अथात्‌ 
हमारी ज्योति-हमारा प्रकाश 
आदित्यके समान प्रकाशमान है । 

इस प्रकार इन दो वल्लियोंमें कही 
हुई उपनिषत्‌ परमात्माका ज्ञान है । 
इस उपयुक्त उपनिषतको जो भयु- 
के समान शान्त, दान्त, उपरत, 
तितिक्षु और समाहित होकर महान्‌ 
तपस्या करके इस प्रकार जानता है 
उसे यह उपर्युक्त मोक्षरूप. फळ 


प्राप्त होता है ॥ ६ ॥ 


। 1 
nares न es meh 5 + = 


तैत्तिरीयोपनिषत्‌ ॥ | 
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शान्तिपाठ 
ॐ इां नो मित्रः शां वरुण: । शं नो भवत्वयेमा । 
शं न इन्द्रो ब्रृहस्पतिः | शं नो विष्णुरुरुक्रमः | 
नमो ब्रह्मणे । नमस्ते वायो । त्वमेव प्रत्यक्षं ब्रह्मासि । 
` यामेव प्रत्यक्षं ब्रह्मावादिषम्‌ । ऋतमवादिषम्‌ । 
' सत्यमवादिषम्‌ । तन्मामाबीत्‌ । तह्क्तारमावीत्‌ । 
आवीन्माम्‌ । आवीढ्कक्तारम्‌ ॥ 
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॥ हरि ॐ तत्सत्‌॥ 
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